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भर शीर्वाद 


विगत कतिपय वर्षो से जैनागम को धघृमिल करने वाला एक श्याम सितारा ऐसा 
चमक गया कि सत्य पर असत्य का आवरण आने लगा एकान्तवाद-निश्चयाभास तूल पकडने 
लगा । ; 

आज के इस भौतिकयुग मे असत्य को अपना प्रभाव फैलाने मे विशेष श्रम नहीं 
करना होता, यह कटु सत्य है, कारण जीव के मिथ्या सस्कार अनादिकाल से चले आ रहे 
है । विगत ७०-८० वर्षो मे एकान्तवाद ने जेनत्व का टीका लगाकर निश्चयनय की आड़ 
में स्थाद्माद को पीछे धकेलने का प्रयास किया है । मिथ्या साहित्य का प्रसार-प्रचार किया 
है। आचार्य कुन्दकुन्द की आड़ लेकर अपनी ख्याति चाही है और शास्त्रो मे भावार्थ 
बदल दिए है, अर्थ का अनर्थ कर दिया है । 

बुधजनों ने अपनी क्षमता पर 'एकान्त' से लोहा लिया है पर वे अपनी ओर से 
जनता को अपेक्षित सत्साहित्य सुलभ नहीं करवा पाए। आचार्य श्री विमलसागर जी 
महाराज का हीरकजयन्ती वर्ष हमारे लिए एक स्वणिय अवसर लेकर आया है। आयिका 
स्याद्दादमती माताजी ने आचायंश्री एवं हमारे सान्निध्य मे एक सकलप लिया कि पूज्य 
आचार्यश्री की हीरकजयन्ती के अवसर पर आपें साहित्य का प्रचुर प्रकाशन हो और यह 
जन-जन को सुलभ हो । फलत ७५ आपषे ग्रन्थो के प्रकाशन का निश्चय किया गया है, 
क्योकि सत्यसूर्य के तेजस्वी होने पर असत्य अन्धकार स्वत ही पलायन कर जाता है। 

भाप॑ ग्रन्थों के प्रकाशन हेतु जिन भव्यात्माओ ने अपनी स्वीकृति दी है एव प्रत्यक्ष- 
परोक्षरूप मे इस महदनुष्ठान मे किसी भी प्रकार का सहयोग किया है, उन सबको हमारा 


आशीर्वाद है। 
उपाध्याय भरतसागर 


हि 


आभार 


सम्प्रन्थस्ति नेमकेदल ली किले क्ली ऊलोक्यच डामसाणय- 
स्तद्वाउ. परमसासतेदत्न भरतलछेत्रे ऊगछोविरा: ॥॥ 


सदरत्नत्रय्धारिणों बतिवरास्तेणा समातम्व्। 
तत्पूजा जिनदाचिप्रजनमत. साक्षाण्जिन. पूछित ॥प्मनन्दी प० ॥६४।॥। 
वतंमान मे इस कलिकाल में तीन लोक के प्ज्य केवली भगवान्‌ इस भरतक्षेत्र में 
साक्षात्‌ नही है तथापि समस्त भरतलछेन्न मे जमत्प्रकाशिनी केवली भगवान्‌ की वाणी 
पविएपान ह तथा उस थाणी के आणारस्तग्भ श्रेष्ठ रत्यत्रयधारी मुनि भो हे । इसलिए उन 
पुनियों छा पुजतत तो सररदती की पूजन है, तथा सरस्वती का पूजन साक्षात्‌ केवली 
भगवान्‌ छा पूजन है । 
आएं प्रग्परा की रक्षा एरते हुए आगमप्थ पर चलना भव्यात्माओं का कत्तंव्य 
0 । तीर्थशर के द्वारा प्रत्यक्ष देखी गई, दिव्यध्दनि में प्रसर्फुटित तथा गणघरो द्वारा गुफित 
तथा पहाम्‌ आचारों द्वारा प्रसारित जिनदाणी की रक्षा प्रचार-प्रसार मार्गप्रभावना नामक 
एक भाषता ठथा प्रभादना दासक सग्परदर्शन का अंग हूँ । 
युगप्रपुर आचारयंशी दे हीरणजयती दर्ष दे उपलक्ष में जिनवाणी के प्रसार के 
लिए एक अप अदसर प्राप्त हुआ । दर्तेमान युग में आचा्ंश्रो ने समान व देश के लिए 
अपना जो त्याय और दया छा न दिया है वह भारत छे इतिहास में चिरस्मरणीय 
रहेगा । प्रग्प प्रदाणवार्थ हमारे सान्तिध्प णा नेतृत्द प्रदाता पृज्य उपाध्याय श्री भरत- 
सायगरणी महाराण ८ निरदेशिका तथा डजिल्होने परिश्षर द्वारा ग्रन्‍्यों की खोजरूर विशेष 
सफोग दिया, ऐसी पृज्या ज्ञा० स्पाददादमतो माताजी के लिए में शन-शन नमोस्त वदामि 
ण्‌ घारती हूँ । साथ हो त्थापीदर्ण, जिन्होंने उच्चित निर्देशन दिया उनकों शत-शन नमन 
रही ए तथा सम्पाएश हा ० छेषपासकुमार जेन, व्याय्याता दि० जन मालेज बड़ोत, अनुवादकर्ता 
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एरदे रहे, ऐसी शादवा बरती हे । 
दा 


प्रकाशकीय 


इस परमाणुयुग मे मानव के अस्तित्व की ही नही अपितु प्राणिमात्र के अस्तित्व की सुरक्षा 
की समस्या है। इस समस्या का निदान 'अहिसा' अमोघ अस्त्र से किया जा सकता है। अहिसा जेन- 
धर्म/सस्क्ृति की शल आत्मा है। यही जिनवाणी का सार भी है । 
तीर्थकरों के मुख से निकली वाणी को गणधरो ने ग्रहण किया और आचार्यो ने निवद्ध किया 
जो आज हमे जिनवाणी के रूप मे प्राप्त है। इस जिनवाणी का प्रचार-प्रसार इस युग के लिए अत्यन्त 
उपयोगी है। यही कारण है कि हमारे आराध्य-पुज्य आचार्य, उपाध्याय एवं साधुगण जिनवाणी के 
स्वाध्याय और प्रचार-प्रसार मे लगे हुए है । 
उन्ही पूज्य आचार्यो मे से एक है सन्‍्मार्गदिवाकर चारित्रचूडामणि परमपूज्य आचार्यवर्य श्री 
विमलसागर महाराज | जिनको अम्ृतमयी वाणी प्राणिमात्र के लिए कल्याणकारी है। आचोर्यवर्य 
की हमेशा भावना रहती है कि आज के समय मे प्राचीन आचार्य; द्वारा प्रणीत ग्रन्थों का प्रकाशन हो 
और मन्दिरो मे स्वाध्याय हेतु, रखे ,जाए जिसे प्रत्येक श्रावक पढकर मोहरूपी अन्धकार को नष्टकर 
ज्ञानज्योति जला सके । 
जैनधर्म की प्रभावना जिनवाणी के प्रचार-प्रसार सम्पूर्ण विश्व मे हो, आर्ष परम्परा को रक्षा 
हो एवं अन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर का शासन निरन्तर अवाधगति से चलता रहे । उक्त 
भावताओ को ध्यान मे रखकर परमपृज्य ज्ञानदिवाकर, उपाध्यायरत्व श्री भरतसागर 
महाराज एव आयिकारलन स्याद्वादमती माता जी की प्रेरणा व निर्देशन में परमपुज्य आचार्य श्री 
विमलसागर महाराज के ७४वीं जृन्म जयन्तो के अवसर पर ७५वी जन्म जयन्ती के रूप मे मनाने 
का सकलल्‍प समाज के सम्मुख भारतवर्षीय अनेकान्त विद्वत-परिषद्‌ ने लिया। इस अवसर पर ७५ 
ग्रन्थी के प्रकाशन की योजना के साथ ही भारत के विभिन्न नगरो मे ७५ धार्मिक शिक्षणशिविरों का 
आयोजन किया जा रहा है और ७५ पाठशालाओ की स्थापना भी की जा रही है। इस ज्ञान यज्ञ मे 
पूर्ण सहयोग करने वाले ७५ विद्वानो का सम्मान एवं ७५ युवा विद्वानों को प्रवचन हेतु तैयार करना 
तथा ७७७४ युवावर्ग से सप्तव्यसन का त्याग कराना आदि योजनाए इस हीरकजयन्ती वर्ष मे पूर्ण 
को जा रही है । 
सम्प्रति आचार्यवर्य पू० विमलसागर जी महाराज के प्रति देश एवं समाज अत्यन्त कृतज्ञता 
ज्ञापन करता हुआ उनके चरणों मे शत-शत नमोस्तु करके दीर्घायु की कामना करता है। ग्रन्थों के 
प्रकाशन मे जिनका अदल्य निदेशन एवं मार्गदर्शन मिला है, वे पुज्य उपाध्याय श्री भरतसागर 
महाराज एवं अथिका स्याह्वादमति माताजी है | उनके लिए मेरा क्रमश नमोस्तु एवं बन्दामि अर्पण है । 
उन विह्वानो का भी आभारी हूँ जिन्होंने ग्रन्थों के प्रकाशन मे अनुवादक/सम्पादक एवं 
सशोधक के रूप मे सहयोग दिया है। ग्रन्थो के प्रकाशन मे जिन दातारो ने अर्थ का सहयोग करके 
अपनी चचला लक्ष्मी का सदुपयोग करके पुण्याजंन किया, उनको धन्यवाद करता है। ये ग्रन्थ विभिन्न 
प्रेसो में प्रकाशित हुए एतदर्य उन प्रेस सचालको को जिन्होने बडी तत्परता से प्रकाशन का काये किया 
धन्यवादाहू है । अन्त में उन सभी सहयोगियो का भी आभारी हूँ, जिन्होंने प्रत्यक्ष-परोक्ष मे सहयोग 
प्रदान किया है । 
9 - से ब्रा प्ल॑ं० ध्वस्त चन्द्र द्यास्त्ती 
अध्यक्ष 
न्‍ भारतवर्षीय अनेकान्त विद्वत्‌ परिषद्‌ 


संकल्प 

“णाणं पयासं” सम्यपस्ज्ञान का प्रचार-प्रसार केवलज्ञान का बीज है। आज कलयुग 
में ज्ञान प्राप्ति की तो होड़ लगी है। पदवियों और उपाधियाँ जीवन का सव॑स्व बन चुकी 
है परच्तु सम्यग्ज्ञान की ओर मनुष्यों का लक्ष्य ही नहीं है । 

जीवन मे मात्र ज्ञान नहीं, सम्पग्ज्ञान अपेक्षित है। आज तथाकथित अनेक विद्वान 
अपनी मनगढ़न्त बातों की पुष्टि पूर्बाचार्यों की मोहर लगारूर कर रहे है अऊंटपटांग 
लेखनिर्याँ सत्य की श्रेणी मे स्थापित की जा रही है, कारण पूर्वाचाय॑ प्रणोत ग्रन्थ आज 
सहज सुलभ नहीं है ऑर उनके प्रकाशन व पठन-पाठन की जेसी और जितनी रूचि 
अपेक्षित है, वेसी और उतनी दिखाई नहो देती । 

असत्य को हटाने के लिए पर्चेबाजी करने या विशाल सभाओं में प्रस्ताव पारित 
करने मात्र से का्यंसिद्धि होना अशक्य है । सत्पाहित्य का जितना अधिक प्रकाशन व 
पठन-पाठन प्रारम्भ होगा, असत्‌ का पलायन होगा । अपनी सस्क्ृति की रक्षा के लिये 


आज सत्साहित्य के प्रचुर प्रकाशन की महती आवश्यकता है--- 
येनेते विदलन्ति वादिगिरयः स्तुष्पन्ति वागीश्वरः 
भव्या येन विदन्ति निव्‌ तिपदं सुञ्चन्ति मोहं बुधाः। 
यद्‌ बन्धयेसिनां यदक्षयसुखस्थाधारभूत मतं, 
तललोकजयशुद्धिद जिनवच: पुष्याद विवेकश्रियस्‌ ॥ 


सन्‌ १८८४ से मेरे सस्तिष्क सें यह योजना बन रहो थी परन्तु तथ्य यह है कि 
“सकलप के बिना सिद्धि नही मिलती । सन्मार्गंदिवाकर आचार्य १०८ श्री विमलसागर 
जी महाराज की हीरक-जयन्ती के मांगलिक अवसर पर माँ जिनवाणी की सेवा का यह 
संकल्प मेने प० पृ० गुरूदेद आचायंश्री व उपाध्यायश्नी के चरणसानिध्य मे लिया। 
आचारयंश्री व उपाध्यायश्नी का मुझे भरपुर आशीर्वाद प्राप्त हुआ । फलतः इस काय॑ मे 
काफी हुद तक सफलता मिली है । 

इस महान्‌ कार्य मे विशेष सहयोगी पं० धर्मचन्द शास्त्री व ब्र० प्रभा पाटनी रहे 
इन्हे व प्रत्यक्ष-परोक्ष में कार्यरत सभी कार्यकर्तानों के लिये मेरा आशीर्वाद है । 

पूज्य गुरूदेव के पावत चरण-कमलों में सिद्ध-श्रुत-आचाय भक्तिपुर्वंक नमोस्तु- 
नमोस्तु-नमोस्तु । 

“-+आयथिका स्याद्वादमतो 


प्रस्तावता 


चतुर्थ काल मे जब ३ वर्ष ८ माह १५ दिन शेष रह गये थे, तब अन्तिम तीर्थंकर श्री महावीर 
भगवान्‌ कार्तिक कृष्णा अमावस्या के दिन निर्वाण को प्राप्त हुए, उनके पश्चात्‌ ६२ वर्ष में श्री 
गौतमस्वामी, श्री सुधर्माचार्य और श्री जम्बूस्वामी ये तीन अनुबद्धकेवली हुए । तत्पश्चातू १०० 
वर्ष मे श्री विष्ण, श्री नन्दिमित्र, श्री अपराजित, श्री गोवर्धन, श्री भद्रवाहु ये पाच अनुवद्ध श्रुतकेवली 
हुए'। अन्तर १५१ वर्ष मे श्री विशाखाचार्य, श्री प्रोष्ठिल, श्री क्षत्रिय, श्री जयसेन, श्री नागसेन, 
श्री सिद्धार्थ, श्री धुतिषेण, श्री विजय, श्री बुद्धिलिग, श्रीदेव, श्री धर्मसेन ये ११ आचार्य दस पूर्वधारी 
हुए । इसके पश्चात्‌ १२३ वर्ष मे श्री नक्षत्र, श्री जयपाल, श्री पाडव, श्री ध्रुवसेन, श्री कस ये पाच 
आचार्य ग्यारह अगधारी हुऐ। इसके पश्चात्‌ &द वर्ष मे श्री सुभद्र, श्री यशोभद्र, श्री भद्रवाहु, श्री 
लोहाचार्य ये चार आचार्य दस, नव अथवा आठ अगधारी हुए। इसके पश्चात्‌ ११८ वर्ष मे श्री 
अहंद्वलि, श्री माघनन्दि, श्री धरसेन, श्री पुष्पदन्त, श्री भूतवलि ये पाच आचार्य हुए जो एक अगधारी 
थे अथवा अगो और पूर्वो के एक देश ज्ञाता थे । इस प्रकार श्री महावीर भगवान्‌ के पश्चात्‌ भी ६८३ 
वर्ष तक अग का ज्ञान रहा ।! 


श्री धरसेन आचाये के शिष्य श्री पुष्पदन्त और भूतवलि ने 'पट्खण्डागम' की रचना कर 
लिपिवद्ध किया और ज्येष्ठ शुक्ला पचमी के दिन इस ग्रन्थराज की पूजा हुई, इसलिये ज्येष्ठ शुक्ला 
पंचमी आज भी श्रुतपचमी के नाम से प्रसिद्ध है। इस पट्खण्डागम में श्री गौतम गणधर रचित सूत्रो 
का भी सकलन है । ५ 
, (१) जीवट्ठाण, (२) खुद्दावन्ध, (३) बधस्वामित्वविचय, (४) वेदना, (५) वर्गणा, (६) महा- 
वध ये पट्खण्डागम के छह खण्ड है। इस षट्खण्डागम के प्रथम तीन खण्ड पर श्री कुन्दकुन्द आचार्य 
ने वारह हजार श्लोक प्रमाण परिकर्म टीका रची थी ।* 
ज्ञान प्रवाद पूर्व की दसवी वस्तु के तीसरे कपाय-प्राभुत का ज्ञान श्री गुणघर आचार्य को था, 
जिल्होने तीर्थ-विच्छेद के भय से कसायपाहुड की १८० गाथाओ द्वारा रचना की है। जिसमे कपायो 
की विविध दशाओ का वर्णन करके उनके दूर करने का मार्ग बतलाया है और यह भी प्रगट किया है 
कि किस कपाय के दूर होने से कौनसा आत्मिकगरुण प्रगट होता है । 
कसायपाहुड की ये गाथाए आचार्य परम्परा से आती हुई श्री आर्यमक्षु और श्री नागहस्ती 
आचार्यों को प्राप्त हुई । पुत उन दोनो ही आचारयों के पादमूल मे बैठकर उनके द्वारा ग्रुणधराचार्य 
कल अप अर फेक ५. जम पी हक बी ५ कक अप 774 कपल शक: ज 45 कक 2 09 2 क न३+5 कद 0: वेद लक 2 
(--धवल पु० १ प्रस्तावना पृ० २२-२३ ! 
२३--एव द्विविधो द्रव्यभाव पुस्तकगता । ग्रुरुपरिपाट्या ज्ञात सिद्धास्तकुन्दकुन्दपुरे ॥१६०॥ 
श्री पदुमनन्दिमुनिना सो5पि द्वादससहख्र परिमाण । ग्रस्थ परिकर्म कर्ता पट्खण्डाद्य त्रिखण्डस्प ॥६ शा 
(इन्द्रनन्दिश्वुतावतार ) 





( १० ) 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने भिन्न-भिन्न विषयो पर अनेको ग्रन्थो की रचना की थी, उनमे से एक 
प्रवचनसार भी है। इसमे तीन अधिकार है (१) ज्ञानाधिकार, (२) दर्शनाधिकार अथवा ज्ञेयाधिकार, 
(३) चारित्राधिकार । 

इनमे से प्रथम अधिकार मे १०१ गाथा है। श्रोमत्‌ जयसेन तथा श्री प्रभाचन्द्र आचार्य ने तो 
१०१ गाथाओ पर टीका रखी है किन्तु श्री अमृतचन्द्र आचाये ने इनमे से मात्र &२ गाथाओ पर टीका 


रची है। 

जिस प्रकार श्री गौतमगणधर ने व्यवहारनय का आश्रय लेकर चौबीस अनुयोगद्वारो के आदि 
मे मगल किया है,' उसी प्रकार श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने भी व्यवहारनय का आश्रय लेकर प्रथम पाच 
गाथाओ द्वारा प्रववनसार के आदि मे मगल किया है । यदि कहा जाय कि व्यवहारनय असत्य है तो 
भी ठीक नही है, क्योकि उसमे शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है। अत जो व्यवहारनय बहुत जीवो 
का अनुग्रह करने वाला है, उसी का आश्रय करना चाहिये। ऐसा मन में निश्चय करके श्री गौतम 
स्थविर ने चौबीस अनुयोगद्वारो के आदि मे मगल किया है ।* श्री गौतमगणधर का अनुसरण करते 
हुए श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने भी मगल किया है । 

गाथा ६ मे बतलाया है कि सम्यक्‌-चारित्र के फ "स्वरूप स्वर्गादि के वैभव के साथ-साथ मोक्ष 
भी मिलता है। गाथा ७ मे चारित्र को धर्म बतलाते हुए स्वरूपाचरण का लक्षण बतलाया है। गाथा 
८ व & मे बतलाया है कि द्रव्य जिस समय जिस पर्याय से परिणत होता है उस समय उस पर्याय से 
तन्‍्मय हो जाता है। इसलिये जिस समय आत्मा शुभभाव से परिणत होता है उस समय आत्मा शुभ 
है । जिस समय आत्मा अशुभभाव या शुद्ध भाव से परिणत होता है उस समय आत्मा अशुभ या शुद्ध 
है । गाथा '१० मे बतलाया कि परिणाम के बिना द्रव्य नही और द्रव्य के बिना परिणाम नही है। गाथा 
११-१३ तीनो उपयोग के फल का कथन है। गाथा १४ मे शुद्धोपयोग का लक्षण | इस प्रकार इन 
१४ गाथाओ में पीठका समाप्त हुई । 

ग।था १५-२० सवर्ज्ञा द्धि, गाथा २१ से ५२ तक ज्ञान का सविस्तार कथन है। गाथा 
४५ मे बतलाया है कि अरह॒त पद पुण्य का फल है जिससे पुण्य की सर्थकता सिद्ध होती है। गाथा 
५२-६८ सुख का सबिस्तार कथन करते हुए बतलाया है कि ज्ञान के साथ सुख का अविनाभावी 
सम्बद्ध है इसलिये इन्द्रिय जनित ज्ञानी के इन्द्रिय जनित सुख होता और अतीन्द्रियज्ञानी अर्थात्‌ 
केवली के ही अतीच्धियसुख होता है। इन्द्रियज्ञान इन्द्रियसुख का कारण होने से हेय है उसी प्रकार 
शुभोपयोग भी इन्द्रियसुख का कारण होने से हेय है। उस शुभोपयोग का कथन गाथा ६६ से ७८ 
तक है । 

गाथा ८०-४२ में मोह को जीतने का उपाय बतलाया है किच्तु गाथा 5३-८५ मे राग द्वेप 
मोह का कथन है । 


(१) “व्यवहारणय पडुच्च पुण गोदम सामिणा चदुवीसण्हमणि योगहाराणमादीए मगल कद ॥” 
(२) “ण च ववहारणओ चप्पलओ, तत्तो सिस्साण पउत्ति दसणादो जो वहुजीवाणुग्गहकारी ववहारणओ 
सो चेव समास्सिदध्वोत्ति मणेणावहारिथ गोदमयेरेण मगल तत्थ कय ।” (जयघवल पु० १ १० ८) 





( ११ ) 


दूसरे अधिकार में सम्यग्दर्शन के विषयभूत छहो द्रव्यो का अथवा ज्ञान के विषयभृत ज्ञेयो 
का ११३ गाथाओ द्वारा कथन है। इनमे से मात्र १०८ गाथाओ पर श्री अमृतचन्द्र आचार्य की 
टीका है । गाथा &३ से १२६ तक ज्ञेयो का सामान्य कथन है। गाथा &३ मे बतलाया है कि द्रव्य 
गुण पर्यायात्मक अर्थ है। जो पर्यायविमृढ है, वह मिथ्यादृष्टि है। जो निश्चयाभासी है, आत्मा को 
सर्वथा शुद्धबुद्ध मानकर अशुद्ध अवस्था को स्वीकार नही करता वह पर्यायविमृढ है, क्योकि आत्मा 
ससार दशा में भशुद्ध अवस्था से तन्‍्मय हो रहा है। जिस व्यवहाराभासी की द्रव्य पर दृष्टि नही 
है मात्र पर्याय पर दृष्टि है वह भी पर्यायविमृढ है। गाथा &४-११३ द्रव्य के सत्‌ उत्पाद-व्यय- 
घ्रौव्य गुण-पर्याय ये तीन लक्षण बतलाये है। स्वरूप अस्तित्व (अवान्तरसत्ता) और सदृश्य-अस्तित्व 
(महासत्ता) का कथन है। अतदभाव और प्रथक्त्व का अन्तर बतलाया है। कथचित्‌ सत्‌ का 
कथचित्‌ असत्‌ का उत्पाद है। गाथा ११४-११५ में द्रव्याथिकनय तथा पर्यायाथिकनय के विषयों 
का और सप्तभगी का कथन है । गाथा ११७-११८ मे बतलाया है कि नामकर्म जीव के स्वभाव 
का पराभव करके जीव को मनुष्यादि पर्याय रूप करता है। गाथा १२२ मे बतलाया है कि जीव 
और पुएगल किस नय से किन भावों के कर्त्ता है। गाथा १५३-१२६ मे ज्ञानचेतना, कर्मचेतना 
कर्मफलचेतना का कथन है । 

गाथा १२७ से १४४ तक द्रव्य-विशेष का कथन है। चेतन-अचेतन, क्रियाशील-नि क्रिय, 
मूते-अमृते, प्रदेशत्व-अप्रदेशत्व की अपेक्षा द्रव्यो का कथन है। 

गाथा १४५-२०० तक जीवद्रव्य का विशेष कथन है। जीब के ब्रव्यप्राणो, ज्ञानोपयोग 
दर्शनोपयोग, शुभ-अशुभ शुद्धोपपोग का कथन है। पुदगल परमाणुओ का परस्पर मे बध, जीव के 
साथ कर्म व नोकर्म का बध तथा बध से छूटने का कथन है । 


तीसरा मूल अधिकार चरणाचुयोगचूलिका है। इसमे &६ गाथा है किन्तु श्री अमृतचन्द्र 
आचार्य ने मात्र ७५ गाथाओ पर टीका रची है। सयम ग्रहण करने के योग्य कौन है ” ये ११ गाथा 
है और चारित्राधिकार का यह एक मुख्य विषय है किन्तु श्री अमृतचन्द्र आचार्य ने इन गाथाओं 
की टोका क्यो नही लिखी यह एक विचारणीय विषय है। श्री कुन्दकुन्द आचार्य के काल मे ही 
श्वेताम्बर और दिगम्वर ऐसे दो सम्प्रदाय बन गये थे । दिगम्वरेतर सम्प्रदाय मे स्त्रीमुक्ति तथा 
शूद्रमुक्ति का कथन है जिसका खडन श्री कुदकद आचार्य ने इन ११ गाथाओ मे किया है। 

इस तीसरे अधिकार की गाथा २०१ मे यह बतलाया है यदि जीव ससार दु खो से छटना 
चाहता है तो उसको मुनिधर्म अवश्य अगीकार करना चाहिये, क्योकि मुनिध्चर्म के अतिरिक्त अन्य 
कोई उपाय ससार दु खो से छूटने का नहीं है। उसके पश्चात्‌ यतिधर्म का कथन है। गाथा २११ 
मे अतरग-वहिरगछेद का कथन है, गाथा <१४ सूक्ष्म पर द्रव्य का सम्बन्ध भी छेद का कारण है 
ओर ऐसा वतलाया गया है। वहिरगपरियग्रह के सद्भाव मे अतरग-परिग्रह-त्याग का अभाव होता 
है (गाथा २२०) गाथा २२४। १-६ मे स्त्रीमुक्ति का निषेध है। गाथा २२४। १०-११ मे दीक्षा 
के योग्य पुरुप का और गाथा २३० व २३१ मे उत्सर्ग व अपवाद की मैत्री का कथन है। 

गाथा २३२-२३४ में वतलाया है कि आगमाभ्यास के विना मोक्षमार्ग नही है । सम्यग्दर्शन- 


६००५ 


ज्ञान-चारित्र की युगपत्ता के साथ वीतरागनिविकल्पसमाधिरूप आत्मज्ञान भी मोक्षमार्ग के लिये 


( १२ ) 


आवश्यक है। ऐसा ज्ञानी ही क्षण मात्र में गृप्ति के द्वारा कर्मो को काट डालता है जिसको 
निविकल्प-समाधि रूप आत्मज्ञान से रहित अज्ञानी जीव उन कर्मो को करोडो जन्मों मे भी नहीं 
काट सकता (गाथा २३६-२३६) इसलिये प० दौलतराम जी ने छह ढाला मे कहा है-- 


कोटि जन्म तप तपे ज्ञान विन कम झरे जे | ज्ञानी के छिनमाहि त्रिगुप्ति ते सहज टरे वे ॥ 


गाथा २४०-२४४ में कर्मो के क्षय करने वाले मुनि का कथन है। गाथा २४२ से शुभो- 
पयोग का कथन है । गाथा २५१ मे उपकार का उपदेश देकर यह बतलाया है कि एक जीच दूसरे का 
उपकार कर सकता है। गाथा २५४ मे बतलाया है कि शुभोपयोग ग्रृहस्थ को निर्वाण सौख्य का 
कारण है। एक ही बीज से भूमि की विचित्रता से फल में विचित्रता होती है । (गाथा २५५) । 
गाथा २६० में बतलाया है कि शुद्धोपयोगी व शुभोपयोगी मुनि लोगो को पार कर देते है। गाथा 
२६४-२६६ श्रमण मे दूषण के कारणो का कथन है। गाथा २७० मे बतलाया है कि सगति का 
प्रभाव पडता है अर्थात्‌ एक द्रव्य की पर्याय का दूसरे द्रव्य की पर्याय पर प्रभाव पडता है। गाथा 
२७१ से २७५४ तक ससार आदि पाँच तत्त्वों का कथन है। इस प्रकार प्रवचनसार का प्रतिपाद्य 
बिपय है । 

जब ज्ञान का इतना ह्वास हो गया कि श्री कृदक्द आचार्य विरचित गाथाओ का यथार्थ 
अभिप्राय समझने मे कठिनाई होने लगी तो श्री अमृतचन्द्र आचार ने सक्षेप रूप में तत्त्वप्रदीषिका 
टीका गूढ सस्कृत भाषा मे रची । जब ज्ञान और कम हो गया जिससे बहुत से विषय विवादास्पद बन 
गये तब श्री जयसेन आचार्य ने तात्पर्यवृत्ति टीका सरल सस्क्ृत भाषा मे रची और विवादास्पद विषयो 
का स्पष्टीकरण किया। श्री जयसेन आचार्य विरचित टीका मे जो विशेष कथन है उसमे से कुछ निम्न 
प्रकार है-- 

(१) गाथा ६ में चारित्र-दर्शन-ज्ञान का फल 'देवासुरमनुराजविभव” बतलाया है। इस पर 
यह शका हुई कि असुरकुमारों मे सम्यर्दृष्टि कैसे उत्पन्न हो सकता है, अत सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
का फल असुरेन्द्र का वेभव नही हो सकता ? श्री जयसेन आचार ने इसका समाधान बहुत ही सुन्दर 
किया है । निदान बध् के द्वारा सम्यक्त्व को विराधता करके असुरेन्द्र हो सकता है । 

(२) गाथा ८ मे दो धर्म शब्द का प्रयोग हुआ है। श्री जयसेन आचार्य ने निश्चय और 
व्यवहार, धर्म के दो भेद करके उनका स्वरूप बतलाया है। 

(३) गाथा & की टीका में ग्रुणस्थानों की अपेक्षा अशुभ, शुभ व शुद्ध भावों का कथन है। 

(४) गाथा ११ की टीका में शुभोपयोग और शुद्धोपयोग के नामातर देकर शुभोपयोग और 
शुद्धोपयोग के स्वरूप को सरल बना दिया है । 

(५) गाथा १८ की टीका मे यह बतलाकर कि “जैसे-जैसे ज्ञेंत्र पदार्थों मे उत्पाद व्यय-क्रौव्य 
होता है। वैसे-वेसे ही केवलज्ञान मे परिच्छित अपेक्षा उत्पाद-व्यय-प्रौ्य होता है ।” इससे केवलज्ञात 
के विपय को बहुत स्प्रष्ट कर दिया है। 

.._ (६) अभव्य शब्द से सर्वथा अभव्य न ग्रहण करना किन्तु वर्तमान में सम्यवत्व की अभिव्यक्ति 
नहा हैं एसा अथ ग्रहण करना (गाथा ६२ की टीका)। इससे श्री कुन्दकुन्द स्वामी के ग्रन्थों मे 
भव्य जब्द का अर्थ स्पष्ट हो जाता है । 


( १३ ) 


(७) अनुकम्पा सम्यस्दर्शन का लक्षण है।' स्वय श्री कुदक्द आचार्य ने बोधपाहुड मे 
बतलाया है कि धर्म विशुद्ध अर्थात्‌ निर्मल होता है।* भावपाहुड मे मुनि को छह काय के जीवो की 
दया करने का उपदेश दिया है,' तथा जो मुनि करुणाभाव से सयुक्त है वह समस्त पापों का नाश 
करता है ऐसा कहा है,४ शीलपाहुड मे कहा है कि जीव-दया शील का परिवार है* और रयणसार 
में दया को प्रशस्तधर्म बतलाया है।* फिर वे ही श्री कुदकुद आचार्य प्रवचनसार गाथा ८५ मे 
करुणाभाव को मोह का चिह्न कैसे कह सकते थे ? इस गुत्थी को सुलझाने के लिये श्री जयसेन 
आचार्य ने 'करुणाभाव' की करुणा-अभाव ऐसा सन्धि विच्छेद करके यह बतलाया कि करुणा का 
अभाव मोह का चिह्न है। करुणा जीव का स्वभाव है उसे कर्म जनित मानने मे विरोध आता है, 
किन्तु अकरुणा (करुणा का अभाव) सयम घाती (चारित्रमोहनीयकर्म) का फल (चिह्न) है ।" 

(5) ज्ञानी और अज्ञानी से अभिप्राय प्राय. सम्यग्दृष्टि से लिया जाता है, श्री जयसेन आचार्य 
ने गाथा २३८ मे बतलाया कि “जो वीतरागसमाधि में स्थित है वह आत्मज्ञानी है और जो 
निविकल्पसमाधि से रहित है वह अज्ञानों है।” यदि अज्ञानी का अर्थ मिथ्यादृष्टि लिया जाय तो 
मिथ्यादृष्टि के तो कर्मों की अविपाकनिर्जरा होती नही है। अत. मिथ्यादृष्टि की अपेक्षा यह नहीं 
कहा जा सकता कि अज्ञानी जिन कर्मो को सहख्र कोटि वर्ष मे खपाता है ज्ञानी उनको क्षणमात्र मे क्षय 
कर देता है। यह कथन निरविकल्पसमाधि की अपेक्षा ही सम्भव है । 


(&) गाथा २५४ की टीका मे बतलाया है कि गृहस्थ के निश्चयधर्म सभव नही है। इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि चतुर्थ गुणस्थान मे निश्चयसम्यकत्व नही होता है। क्योकि गाथा १४४ की 
टीका में बतलाया है कि निश्चयसम्यग्दर्शन वीतरागचारित्र का अविनाभावी है । 

(१०) गाथा २५४ मे बतलाया है कि सम्यग्दृष्टि का शुभोषभोग मात्र पुण्य बध का कारण 
नही है किन्तु परम्परा मोक्ष का कारण भी है । 

इसी प्रकार अन्य भी बहुत ऐसे स्थल है जहाँ पर श्री जयसेन आचार्य ने विषयो को स्पष्ट 
किया है कलेवर बढ जाने के भय से उनको यहाँ पर नही दिया जा रहा है स्वाध्याय करने से वे स्थल 
स्वय ध्यान में आ जावेगे । 

सहारनपुर ब्र० रतनचन्द मुख्तार 
वीरनिर्वाण दिवस सम्वत्‌ २४४६४ 








१--प्रशम सवेगानुकम्पास्तिक्याभिव्यक्ति लक्षण सम्थक्त्वम्‌ । (धवल पु० १०, १० ११५१) 

२--“धम्मो दयाविसुद्धों' (बोधपाहड गा० २५) 

२--/छज्जीव सडायदण” (भावपाहुड गा० १३२) 

४---“जे करुणा भावसजुत्ता ते सब्वर्दरिय खभ हणति” (भावपाहुड गा० १५७) 

५--“जीवदया सील्लस्स वरिवारो” (शीलपाहुड गाथा १६) 

६---“दयाइ सद्धम्मे” (रयणसार गाथा ६५) 

७४--“करुणाजीव सहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादों | अकरुणा कारण कम्म वत्तव्व ? ण एस दोसो, 
सजमघादि कम्माण फलभावेण तिस्से अव्भुवगमादों ।” (धवल १३ पृ० ३६२) 


सम्पादकीय 


आध्यात्मिक जगत्‌ मे आचार्य कुन्दकुन्द स्वामी का. स्थान सर्वोपरि है, जिनके आध्यात्मिक 
चिन्तन की अख़ण्ड ज्योति से भारत को ही नही अपितु समस्त ससार को आलोक प्राप्त हुआ है। 
अध्यात्म के प्रतिप्ठापक आचार्य कुन्दकुन्द महान्‌ व्कक्तित्त्व है इन्होने अध्यात्म के क्षेत्र में एक 
सुनिश्चित वैज्ञानिक प्रक्रिया प्रदान की है, जिससे, जीवन की जटिल समस्याओं को सुलझाने, आत्म- 
शक्तिओ को विकसित करने, सासारिक सतापो से मुक्त ह'ने, यथार्थ आत्मिक सुख पाने मे पूर्ण 
सहायता प्राप्त हाती है। इसीलिए भगवान महावीर, गौतमगणधर के साथ-साथ आचरर्य कुन्दकुन्द 
को भी मगल स्वरूप माना गया है ।* हैं 

आचार्य कुन्दकुन्द की परम्परा ही प्रामाणिक मानी गयी है जितने भी बिम्व प्रतिष्ठित होते 
है उन पर “कुन्दकुत्दान्वये” लिखा जाता है। निर्ग्नन्थ दिगम्बर मुनि परम्परा कुन्दकुन्दान्वर्यी होने से 
गौरवास्पद है। महनीय व्यक्तित्व और कृतित्त्व बाले कुन्दकुन्द के विषय मे जितना भी जाना जा 
सके, आत्मतोप के लिए अत्यल्प ही है। के 

दिव्यज्ञान प्राप्त श्री कुन्दकुन्ददेव ने अपना परिचय देश, काल, कुल आदि की दृष्टि से 
अनावश्यक समझकर नही दिया है मात्र गुरुभक्ति वश बोधपाहुड के अन्त मे अपने गुरु के रूप में 
भद्रबाहु का स्मरण किया है? श्री जयसेनाचार्य ने पञ्चास्तिकाय की तात्पयेवृत्ति,मे श्री कुन्दकुन्द स्वामी 
के गुरु का नाम कुम, रनन्दि सिद्धान्तिदेव उल्लिखित किया है तथा नन्दिंसघ की पंट्टावली मे उन्हे 
जिनचन्द्र का शिष्य कहा गया है। सभवत दोनो ही गुरु रहे है इनमे एक शिक्षाग्ुरु और दूसरे दीक्षा 
गुरु भी हो सकते है, कौन शिक्षा गुरु थे तथा कौन दीक्षा गुरु थे इसका कोई प्रमार्ण उपलब्ध नही 
होता । गुरु नामों के अतिरिक्त कुन्दकुन्द स्वामी के विदेहक्षेत्र में सीमधरस्वामी के समवशरण मे 
पहुचने का उल्लेख मिलता है' इसके अतिरिक्त जीवन-परिचय के विषय मे विशेष विवरण विविध 
पट्‌टावलियो, शिलालेखो आदि से प्राप्त होता है,* किन्तु कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा लिखित परिचयात्मक 
विवरण सर्वथा अनुपलब्ध है । इनका कृतित्त्व ही सार्वभौम परिचय है। इन्होत्ते ८४ पाहुडो, की रचना 
की थी किन्तु सभी उपलब्ध नही है सम्प्रति समुपलब्ध कृतियॉ--समयसार, प्रवचनसार, पडञू्चा- 
स्तिकाय; नियमसार, रगणसार, वारस अणुवेक्खा दसणपाहुड लिगपाहुड, ७ोलपाहुड, सिद्धभक्ति 
श्रुतभक्ति, चारित्रभक्ति, योगिभक्ति, आचार्यभक्ति, निर्वाणभक्ति, पजञ्चगुरुभक्ति, थीस्मामि थुदि है। 
इन रचनाओ को सभी मनीषी श्री कुन्दकुन्द स्वामी की स्वीकार करते है । इनके अतिरिक्त भूलाचार और 
तिरुवकुरल काव्य ग्रन्थ भी कुन्दकुन्द द्वारा लिखित कहे जाते है, जिनके विषय मे विद्वान एकमत नही 
है। यह भी बहुप्रचलित है कि पट्खण्डागम के प्रथम तीन खण्डो पर परिकर्म नामक टीका इन्ही ने 
लिखी थी, जो उपलब्ध नही है । सभी कृतिया वस्तुतत्त्व का निरूषण कराने वालो है, भाषा, भाव 

और वर्ण्य विषय की गम्भीरता लिये हुए है। सभी ग्रन्थों की रचना कुन्दकुदाचार्य ने जैनशौरसेनी मे 

१ मगल भगवदो वीरो, मगल गादमा गणी। मगल का८्कुदाइ जेण्ह धम्मोत्युमगल॥ 

२ बोधपाहुड ६१-६२ | ३ दशनसार ४३ | 

४ अमामान्य प्रतिभा के धनी कुन्दकुन्द का जन्म आऋ्ध्र प्रान्तान्तर्गत कुन्दकुन्दपुरम मे ईसा पूर्व १०८ मे 
में हुआ था, उन्होंने ११ वर्ष की अल्प आयु मे ही श्रमण मुनिदीक्षा ली थी तथा ३३ वर्ष तक मुनिपद पर प्रतिप्ठित 
रहकर ज्ञान और चारित्र की सतत साधना की । ४४ वर्ष की आयु मे (ई० पूृ० ६४) चतुविध सघ ने उन्हे आचार्य 


पद पर प्रतिष्ठित किया । वे ५१ वर्ष १० मास १५ दिन इस पद पर विराजमान रहे उन्होने ६५ वर्ष १० माह 
१५ दिन की बायु प्राप्त कर ई० पू० १२ मे समाधिमरण धारण कर स्वर्गप्राप्ति की । 


(. 


मे ही की है, इनकी भाषा मे मागधी और महाराण्ट्री प्राकृत के शब्दो का भी प्रयोग प्राप्त होता है, 
जिससे स्पष्ट है कि कुन्दकुन्द भाषा की सकीर्णता से दूर थे । 

आचायें कुन्दकुन्द रचित सभी रचनाएँ श्रेष्ठ है किन्तु उनमे प्रवचनसार (पवयणसार) 
श्रेष्ठठम है क्योंकि इसमे निष्क्रियवृत्ति से छुडाकर कल्याणपथ पर बढने के लिए प्रेरित किया है। बार- 
बार चारित्र को अगीकार करने की प्रेरणा दी है। दीक्षार्थी और दीक्षा देने वाले की महनोयता को 
दर्णाया है । 

दुःखो से विमुक्ति के लिए मोहरागद्वेष से दूर रहने के लिए अनेको बार सम्बोधित किया है । 
श्रमणो को श्रमणधर्म के पूर्ण नियमो की परिपालना करने के लिए प्रेरणा देते हुए सासारिक कार्यो में 
प्रवृत्ति करने से रोका है। जिन कार्यो से रागद्वेष बढता है ऐसे कार्यो से सतत्‌ सावधान रहने का 
आदेश दिया है। आत्मकल्याण का परमसाधक होने से यह ग्रन्थराज उपादेय है। कल्याणकारी है। 
इसीलिए अनेको सस्थाओ के माध्यम से इसके अनेको सस्करण प्रकाशित हो चुके है। इसी श्वखला मे 
आचार्य,श्री अमृतचन्द्र कृत तत््वदवीपिका और आचार्य जयसेन कृत तात्पयंवृत्ति उभय सस्क्रत टीकाओं 
का भाषानुवाद स्व प० अजितकुमार शास्त्री तथा स्व० प० रतनचन्द मुख्तार द्वारा अनूदित प्रवचनसार 
के दो सस्करण श्री शान्तिवीर दि० जैन ग्रन्थमाला श्री महावीर जी ने प्रकाशित किये है। 

उभय टीकाओ के भाषानुवाद से समलक्ृत ग्रन्थ से स्वाध्यायियो को अधिक लाभ मिला, 
जिससे ग्रन्थ की माग बढी । स्वाध्यायशील महानुभावों की अभिरुचि और माग को देखते हुए 
उपाध्यायरत्न १०८ श्री भरतसागर महाराज और आयिका १०४ श्री स्याद्वादमती माताजी ने 
परमपृज्य वात्सल्यमूरत्ति आचाये १०८ श्री विमलसागर महाराज की हीरकजयन्ती के शुभावसर पर 
प्रकाशित होने वाले ७४ ग्रन्थों के अन्तर्गत उभय टीका भाषानुवाद समलक्कत प्रवचनसार को प्रकाशित 
करने का निर्णय लिया । इसके सशोधन/सम्पादन का उत्तरदायित्व मुझे सौपा । मैने आत्मकल्याण के 
साधक ग्रन्थराज के स्वाध्याय मनन चिन्तन को उपादेय मानते हुए उपाध्याय श्री भरतसागर महाराज 
और आयिका स्याद्वादमती जी के आदेश एव प्रेरणा को सहर्ष स्वीकार किया। 

इसमे आचार्य अमृतचन्द्र ने गाथाओ मे जो पाठ लिये है, आचाय॑ जयसेन ने उनसे भिन्न पाठ 
भी ग्रहण किये है, मैने पाठान्तरो को पादटिप्पण के रूप मे प्रस्तुत किया है। हिन्दी टीका एवं भावार्थ 
में आये हुए उद्धरणो के सन्दर्भ दिए गये है। यथासम्भव ग्रन्थ को परिमाजित रूप मे प्रकाशित कराया 
गया है । मुझे आशा एव पूर्ण विश्वास है, यह ग्रन्थ स्वाध्यायी महानुभावों को अत्यधिक उपादेय 
होगा । मुनिराजो त्यागीद्रती श्रावकजनो को पूर्ण चारित्रनिष्ठ बनाने तथा आत्मकल्याण के लिए 
साधक होगा । 

परमपृज्य आचायें श्री विमलसागर महाराज, उपाध्याय श्री भरतसागर महाराज के चरणों में 
नमोथ्स्तु ॥ आयिका स्याद्वादमती माता जी को वदामि। ब्र० प० धर्मचन्द शास्त्री, ब्र० वहिन प्रभा 
पाटनी के प्रति आभार । प्रकाशन के निमित्त अर्थ सहयोगी दातारों के प्रति धन्यवाद ज्ञापित करता 
हआ पुन कामना करता हैं, ग्रन्थराज स्वाध्यायी जनो को आत्मसाधना का निमित्त बने । 


जिनोपासक : 
उ्डा० श्त्रेयांसव्कुम्तार ज्जेल्त 
व्याख्याता, दि० जैन कालेज बहोत । 
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श्री अमृतचन्द्राचार्यक्रत मगलाचरण 

श्री जयसेनाचार्यक्ृंत मद लाचरण 

श्री कुन्दकुन्दाचार्यक्तत मद्भलाचरण 

वीतरागचारित्र की उपादेयता और सरागचारित्र की हेयता 
स्वरूपाचरणचारित्र अथवा निश्चयचारित्र का लक्षण 

पातनिका का लक्षण 

द्रव्य अपनी पर्याय से तन्‍्मय होता है 

निश्चय व व्यवहार धर्म का स्वरूप, तथा शुद्ध अशुद्ध उपादान का स्वरूप 
शुभ अशुभ और शुद्धोपयोग का लक्षण 

पर्याय के बिना द्रव्य नही है, गृण व पर्याय का लक्षण 

धर्म परिणत आत्मा यदि शुद्धोपपोग सहित होता है तो मोक्ष सुख पाता है यदि 
शुभोपयोग युक्त होता है तो स्वर्ग सुख पाता है । 

अपहृतसयम, सरागचारित्र और शुभोपयोग ये एकार्थवाची है तथा उपेक्षा- 
सयम वीतरागचारित्र शुद्धोपयीग ये एका्थवाच्री है। वीतरागचारित्र से 
निर्वाण और सरागचारित्र से स्वर्ग सुख पश्चात्‌ अनुकुल सामग्री के सद्भाव से 
मोक्षसुख प्राप्त होता है 

अशुभोपयोग का फल 

शुद्धोपयोग का फल अतीन्‍्द्रियसुख 

शुद्धोपयोग का लक्षण 

शुद्धात्मा अथवा सर्वज्ञ का स्वरूप तथा शुद्धात्मा ज्ञेयभूत पदार्थों के बोध को 
प्राप्त होता है । 

प्रथम शुक्लध्यान का नाम शुद्बोपयोग है 

भिन्‍न कारको की अपेक्षा नही है अत स्वयक्रू है, 

शुद्धोपयोग से उत्पन्न होने वाले शुद्धात्म स्वभाव के लाभ के लिए 

अरहन्त भगवान्‌ द्रव्याथिकनय से नित्य और पर्यायाथिकनय से अनित्य है 
सिद्धों मे उत्पाद व्यय ध्रौव्य । कारण समयसार का नाश और कार्यसमयसार 
का उत्पाद, तथा ज्ञेयो की अपेक्षा केवलज्ञान मे परिणमन 

सर्वेज्ञ को मांनने वाला सम्यर्द्ष्टि होता है 

समारीजीव के इन्द्रियज्ञान व सुख है। केवली के अतीन्द्रियज्ञान व सुख है। 
सुख का लक्षण अनुकुलता है 
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गाथा सख्या विषय पृष्ठ संख्या 
केवली के शारीरिक सुख-दुख नहो है तथा क्षुध्रा ब कवलाहार भी नहीं है ४६-४२ 
केवली के सब पदार्थ प्रत्यक्ष है ५२-५४ 
केवली के क्रुछ भी परोक्ष नही है श्५्‌ 
आत्माज्नान प्रमाण है और ज्ञान ज्ञेय प्रमाण होने से सर्वगत है ५७-५६ 
आत्मा ज्ञान से हीनाधिक नही है ५६-६१ 
आत्मा भी सर्वेगत है। सुख का लक्षण अनाकुलता है । ६१-६४ 
ज्ञान ही आत्मा है ऐसा एकान्त नही है ६४-६६ 
ज्ञान और ज्ञेय के परस्पर गमन का निषेध है ६६-६८ 
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आँख की तरह केवली, न प्रविष्ठ होकर और न॒अप्रविष्ट रहकर, ज्ञेयो को 
जानता है 


जैसे इन्द्रनोलमणि अपनी आभा से दूध को व्याप्त कर वर्तन करता है वैसे 
ज्ञान भी ज्ञेयो को व्याप्त करता है। 

दर्पण मे प्रतिबिम्ब के समान, ज्ञेय भी ज्ञान मे प्रतिभासित होते है अन्यथा ज्ञान 
सर्वेगत सिद्ध नही हो सकेगा । यह व्यवहारनय का कथन है 

केवली ज्ञेय पदार्थों को न ग्रहण करते है, न छोडते है और न ज्ञेय रूप परिणत 
होते है किन्तु जानते है 

श्रुतज्ञान और केवलज्ञान में अविशेषता है 

पुदगलात्मकद्रव्यश्रुत जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिप्ट है उसको जानने वाला 
श्रुतज्ञान है अथवा सामान्‍्यज्ञान है 

ज्ञान और आत्मा का तदात्म्य सम्बन्ध है, व्यवहारनय से ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध है 
ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है अकेला स्वय अपने मे से कार्य उत्पन्न नही हो सकता 
अतीत व अनागत असद्भूत पर्याये और वर्तमान सदभूत पर्यायज्ञान में तात्कालिक 
के समान पययि वर्तन करती है, छन्नस्थ का ज्ञान भी त्रिकालन्न है 

नियतिवाद एकान्तमिथ्यात्व है 


अतीत व अनायत पर्याये असदभृत है फिर नी वे ज्ञान मे व्यवहारनय से प्रत्यक्ष है. & 


इन्द्रिय ज्ञाव अतीत व अनायत पदार्थों को नहीं जानता 
अतीन्द्रियज्ञान सूर्त-अमूर्ते द्रव्यों को तथा भूत व भावि सब पर्यायों को जानता 
है, विन्तु इन्द्रियन्नान नहीं जानता 
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जो ज्ञान ज्ञेयो को विकल्प रूप से जानता है, वह क्षायिकज्ञान नही है ६७ 
उदयागत कर्म अपना फल देते है। मोह के उदय से वन्ध होता है, ज्ञान से 

बन्ध नही होता ६६-१०० 
केवली की क्रिया बन्ध का कारण नही है १०१ 
अरहन्त अवस्था पुण्य का फल है | उनकी क्रिया औदयिकी होने पर भी मोहादि 

रहित होने के कारण बन्ध नही करती किन्तु कर्मो का क्षय करती है। मोह 


राग ह्वेष वन्ध के कारण है मात्र कर्मोदय बन्ध का कारण नही है । १०२-०४ 
यदि कर्मोषाधि के निमित्त से यदि जीव शुभाशुभ रूप न परिणमे तो ससार 

का अभाव हो जायेगा । १०४५-०७ 
जो तत्कालिक और अतत्कालिक विचित्र तथा विपम समस्त पदार्थों को जानता 

है वह क्षायिकज्ञान है । १०७-०६ 
जो सबको नही जानता, वह एक को नही जानता १०६-१२ 
जो एक को नही जानता वह सबको नही जानता । 

छद्मस्थ भी परोक्षरूप से केवलज्ञान के विषय को जानता है । ११३२-१६ 
जो क्रम से जानता है वह सर्वेज्ञ नही हो सकता । ११५६-१७ 
युगपत्‌ जानने वाला ही सर्वज्ञ हो सकता है। , ११७-१ ६ 
ज्ञानी के ज्ञप्तिक्रिया का सइभाव होने पर भी बन्ध नही होता १२०-१२ 


केवलज्ञानी ज्ञेगोी को जानता हुआ भी ज्ञेय रूप न तो परिणमन करता है और 
ते उनको ग्रहण करता है और न उनको उत्पन्न करता है इसलिये अवन्धक है. १९२२-२१ 


सुख-अधिकार 
एक ज्ञान व सुख मूर्त व इन्द्रिय जनित है और दूसरा ज्ञान व सुख अमूर्त तथा 
अतीन्द्रिय है। १२४-२६ 
अतीन्द्रियसुख का साधनभूत अत्ीन्द्रियज्ञान का स्वरूप १२६-२८ 
इन्द्रियसुख का साधनभूत इन्द्रियज्ञान हेैय है क्योकि जितने अशो मे अज्ञान 
है उतने अशो मे खेद है । १२८-रे० 


इन्द्रियों अपने विषयो मे युगपत्‌-प्रवृत्ति नही करती इसलिये इन्द्रिय ज्ञान सुख 
का कारण न होने से हेय है और केवलज्ञान सुख का उपादान कारण होने से 
उपादेय है १ 
इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही होता है। १ 
परोक्ष और प्रत्यक्ष का लक्षण १ 
केवलज्ञनान ही सुख रूप है १ 
अनन्त पदार्थों को जानते हुए भी केवलज्नानी के खेद का अभाव है, क्योकि 
खेद का कारण घातिकर्म है १३८-४१ 
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केवलज्ञान सर्व ज्ञेगो को जानने से तथा अनिष्ट नष्ट हो जाने से इष्ट की 

सिद्धि हो जाने से सुख रूप है १४१-४३ 
जो केवलियो मे सुख का श्रद्धान नही करता वह अभव्य है जो श्रद्धान करता है 

वह निकट भव्य है जो आगे स्वीकार करेगा वह दूर भव्य है 

अभव्य शब्द से सर्वथा अभव्य न ग्रहण करना किन्तु वर्तमान मे सम्यकत्तव रहित है, 


सरागसम्यग्दृष्टि आत्मोत्पन्न सुख को नही भोगता १४३-४५ 
परोक्षज्ञानियो के इन्द्रियसुख का स्वरूप १४४५-४७ 
जहाँ तक इन्द्रिय ज्ञान है वहाँ तक स्वभाव से दुख है १४४७-४६ 
शरीर सुखी नही होता किन्तु आत्मा ही सुख रूप होता है १४६-५२ 


जो आत्मा स्वयं सुख स्वभाव वाला है उसका विषय अकिचित्‌ कर है जैसे 
जिसकी आँख अन्धकार को नष्ट करने वाली है उसको दीपक अकिचित्कर है. १५२-५३ 


सिद्ध भगवान्‌ स्वय ज्ञान सुख तथा देवता रूप है १५४-५५ 
अरहन्त को नमस्कार सिद्धो को नमस्कार १५६-४५८ 
शुभपरिणामाधिकार 

इन्द्रियसुख की दृष्टि वाले निरतिशय शुभीपयोगी का स्वरूप १५८-६१ 
मात्र इन्द्रियसुख के साधनभूत शुभोपयोग का फल १६१-६२ 
इन्द्रिय सुख दुख रूप ही है १६२-६४ 
मात्र इन्द्रियसुख का साधन भूत शुभोपयोग मे और अशुभोपयोग में कोई 

विशेषता नही है १६ ८-६५ 
निरतिशय पुण्य के उत्पादक शुभोपयोग को दुख का कारण वबतलाते है १६६-६६ 
निरतिशयपुण्य दुख का बीज है ६६-७१ 
इन्द्रियसुख दुख रूप है १७१-७३ 
निरतिशय पुण्य व पाप से निश्चयनय से जो अभेद नही मानता वह अनन्त 

ससारी है । ४४३४-७४ 


पदार्थ स्वरूप को जानकर जो राग-हेप नहीं करता वह कर्मो का क्षय करता है १७५-७७ 
पापारम्भ को छोडकर शुभ चारित्र में उद्यत होने पर भी यदि मोहादि को 


नही छोडता है तो वह शुद्धात्मा को प्राप्त नही करता १७७३-७८ 
स्वर्ग तथा मोक्ष इन दोनो के मार्ग का उपदेश अरहन्त ने दिया है कर, 
जिनेन्द्र देव को नमस्कार करने से अक्षय सुख की प्राप्ति होती है १७६-८० 


जो अरहन्त को द्रव्य युण पर्याय द्वारा जानता है वह आत्मा को जानता है, 
ओर उसका मोह नाश को प्राप्त हो जाता है १८४०-८३ 
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सम्यग्दर्शन हो जाने पर भी यदि राग ह्वष, को त्यागता है तो शुद्धात्मा को प्राप्त 
कर लेता है 


वीतराग चारित्र का लक्षण शुद्धात्मानुभूति है 
सम्यग्दर्शन पूर्वक चारित्र धारणा करना ही मोक्षमार्ग है 
रत्नत्रय के आराधक ही दान पूजा व नमस्कार के योग्य होते है 
द्रव्यादिक मे जो मूढभाव है, वह मोह है । मोही राग ह्वेष को प्राप्त होता है 
मोह राग द्वेष से जीव के कर्म बन्ध होता है। भाव मोक्ष का लक्षण शुद्धोपयोग 
है और कर्मो का विश्लेषण हो जाना द्रव्य मोक्ष है 
पदार्थों का अन्यथा ग्रहण, दया का अभाव तथा विषयो मे राग ह्वेप ये तीनो 
मोह के चिह्न है 
करुणा अथवा दया जीव का स्वभाव है 
शास्त्र का अध्ययन करना चाहिये क्योकि उससे पदार्थों का ज्ञान होता है और 
पदार्थों के जानने वाले के मोह समूह नष्ट हो जाता है 

द्रव्य गुण और पर्याय इन तीनो की अर्थ सज्ञा है और अपने ग्रुण और पर्यायों 
का आधार द्रव्य है 
जिन उपदेश को पाकर जो राग द्वेष मोह को हनता है वह शीघ्र ही सब दु खो 
से छुटकारा पाता है 
भेदविज्ञान से मोह का क्षय होंता है 
स्व पर का भेदविज्ञान आगभ से होता है 
जो जिनेन्द्र कथित पदार्थों का श्रद्धान नही करता वह श्रमण नही है 
जो सम्यग्दृष्टि आगम मे कुशल है और वीतरागचारित्र मे आरुढ है, वह 
श्रमण धर्म ही है 
यतिवर की भक्ति से तथा गुणानुराग भाव से भव्य को धर्म का लाभ होता है 


पुण्य से उत्तम भव मिलते है तथा सम्यग्दृष्टि का पुण्य मोक्ष का कारण है 


ज्ञेयतत्त्व प्रश्मापत नामक द्वितीय अधिकार 


पदार्थ द्रव्य स्वरूप है और द्रव्य गुणात्मक है। द्रव्य तथा गुणों से पर्याये होती 
है | पर्यायमूढ परसमय है 

द्रव्य गुण और पर्यायों का समूह है। समानजातीय और असमानजातीय दो 
प्रकार की द्रव्य पर्याये है। स्वभाव और विभाव के भेद से गुणपर्याय दो 
प्रकार की है 

साधु को नमस्कार करके सम्यर्दर्शन का कथन करने की प्रतिज्ञा 


जो विभावपर्याय में लीन है, वह प्रसमय है, जो आत्म स्वभाव मे स्थित है, 
वह स्वसमय है । 
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अहकार तथा ममकार का लक्षण २२१-२२ 

६५ द्रव्य के तीन लक्षण २२२-२७ 
६६ अनेक प्रकार के गुण व पर्यायो से और उत्पाद व्यय ध्रौव्य से जो द्रव्य का 

स्वरूप अस्तित्व है, वह द्रव्य का स्वभाव है २२७ -३३ 

६७ सर्व द्रव्यो का सत्‌ अर्थात्‌ सादृश्य अस्तित्व अथवा महासत्ता लक्षण है २३४-३६ 
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१६९० 
११६ 


द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है और सत्‌ है। जो ऐसा नहीं मानता वह परसमय है 
द्रव्य से सत्ता भिन्न नही है तथा एक द्रव्य से दूसरे द्रव्य की उत्पत्ति नही होती २३७३-४० 


उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यात्मक होने पर भी द्रव्य सत्‌ है २४०-४४ 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य परस्पर अविनाभावी है २४४--४८ 
उत्पाद, व्यय, श्रौव्य ये द्रव्यस्वरूप हैं द्रव्य से पृथक पदार्थ नहीं हैं २४८-५ १ 
उत्पाद व्यय ध्रौव्य एक ही समय मे होते है समय भेद नही है २४५१-५४ 


द्रव्य की अन्य पर्याय उत्पन्न होती है अन्य पर्याय नष्ट होती है कि्तु द्रव्य न 
नप्ट होता है और न उत्पन्न होता है 


२५५४-४७ 
गुण पर्याय की मुख्यता से द्रव्य के उत्पाद व्यय ध्रौव्य का कथन २५७-५६ 
युक्ति द्वारा सत्ता और द्रव्य के अभेद का कथन २५६-६२ 
विभकक्‍त प्रदेशत्व पृथक्त्व है और अतद्भाव अन्यत्व है २६२-६४५ 
अतद्भाव (अन्यत्व) का विशेष कथन २६४५-६८ 


अतद्भाव का लक्षण सर्वेथा-अभाव नही है अथवा गृण-गुणी 
में प्रदेश भेद नही है सज्ञादि का भेद ही अतद्धाव है २६ ८-७१ 
सत्ता और द्रव्य का युण-गृणी भाव 


२४७२-७४ 

गुण और पर्यायों से द्रव्य का अभेद है ३४:50 
द्रव्याथिकनय की अपेक्षा सत्‌ का उत्पाद और पर्यायाथिकनय को अपेक्षा 

असत्‌ का उत्पाद होता है २७४- ७६ 

अनन्यत्व के द्वारा सत्‌ का उत्पाद सिद्ध होता है र८३-८ १ 


अन्यत्व के द्वारा असत्‌ का उत्पाद सिद्ध होता है र्‌ 
द्रव्य का अपनी पर्यायों के साथ द्रव्याथिकनय से अनन्यत्व है और पर्यायाथिक 
नय से अन्यत्व है ऐसा अनेकान्त है 

सप्तभगी का कथन 

ससारी जीव के राग्रादि विभाव क्रिया स्वभाव से होती है जिसका फल मनुप्यादि 
पर्याय है जो अनित्य हैं । उत्क्ृप्ट वीतरागधर्म मनृप्यादि पर्याय रूप फल को 
नहीं देता । 

नामकर्म जीव के स्वभाव का पराभव करके जीव को मनृप्य, ति्यंच, नारक 
अथवा देव रूप करता है । हु 
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जीव की नारक, तिर्यच, देव रूप पर्याये वास्तव मे नामकर्म से निष्पन्न है। 
वे जीव अपने-अपने कर्मोद्य मे परिणमन करते हुए अपने स्वभाव को नही 
प्राप्त होते है 

द्रव्य की अपेक्षा जीव नित्य है और पर्याय की अपेक्षा अनित्य है 

इस ससार मे कोई भी स्वभाव से स्थिर नही है तथा भ्रमण करते हुए जीव 
द्रव्य की जो क्रिया है, वही ससार है 

कर्म से मलिन आत्मा कर्मजनित अशुद्ध परिणामों को प्राप्त करता है, उन 
परिणामों के कारण कर्म बधता है। इसलिये मिथ्यात्व व रागादि परिणाम 
ही भावकर्म है जो द्रव्यकर्म बध का कारण है 

निश्चय नय से यह जीव अपने ही परिणाम का कर्त्ता है पुदगल कर्मो का 
कर्ता नही है व्यवहार नय से पुदगल कर्मो का कर्त्ता है। पुदगल भी निश्चय से 
अपने परिणामो का कर्त्ता है व्यवहार से जीव परिणामों का कर्त्ता है। 

आत्मा ज्ञानचेतना, कर्म चेतना और कर्मफलचेतना इन तीनचेतना रूप 
परिणमन करता है 

कर्मचेतना, कर्मफलचेतना तथा ज्ञान चेतना का स्वरूप । अर्थविकत्पज्ञान 
है। विश्व अर्थ है। अर्थाकार का अवभासन विकल्‍प है। 

शुभोपयोग और शुद्धोपयोग का लक्षण तथा फल 

आत्मा ही अभेदनय से ज्ञानचेतना, कर्मचेतना, कर्मफलचेतना रूप परिणमन 
करती है 

कर्ता, करण, कर्म तथा फल आत्मा ही है ऐसा निश्चय करने वाला मुनि यदि 
रागादि रूप नही परिणमन करता तो वह शुद्ध आत्मीक स्वरूप को पाता है 


द्रव्य-विशेष कथन 
द्रव्य जीव व अजीव तथा चेतन व अचेतन के भेद वाला है 
लोक अलोक का भेद 
सक्रिय और नि क्रय के भेद से द्रव्य का कथन अथवा जीव पुदगल में अर्थ व 
व्यञ्जन दोनो पर्याये है तथा शेप द्रब्यो मे अर्थ पर्याय है 
परिस्पन्दनक्रिया है 
गुण विशेष से द्रव्यो में भेद होता है 
सूर्ते अम्ूतें गुणो का लक्षण तथा पुदूगल मूर्त है शेप असूर्त हैं 
भूतिक पुएगल द्रव्य के गुणो का कथन 
आकाण, धर्मेद्रव्य, अधर्मद्रव्य, कालद्रव्य और जीवद्रव्य इन अमूतिक द्रव्यो 
के विशेप गुणो का कथन 
प्रदेशवान और अप्रदेशवान की अपेक्षा द्रव्यों में भेद अर्थात्‌ कालद्रव्य के 
अतिरिक्त शेप द्रव्य अस्तिकाय है 
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३०४--०७ 


३१८-२० 
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२३२२-२४ 
है२४--२६ 
रै२६-२८ 
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१३३२-३६ 
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गाथा संख्या विषय पृष्ठ सख्या 
१३५/१ वहु-प्रदेश प्रचय को काय कहते है इ्श्८ 
१३६ ये द्रव्य लोकाकाश मे रहते है, सर्व पदार्थ निश्चय नय से अपने स्वरूप में ठहरे ३३६-४१ 


हुए है व्यवहार नय से लोकाकाश मे ठहरे हुए है । अवगाहण शक्ति के कारण 
असख्यात प्रदेशो मे अनन्त द्रव्य रहते है 


१३७ जिस प्रकार आकाश के प्रदेश है उसी प्रकार अन्य द्रव्यो के प्रदेश है ३४१-४३ 
श््८ कालाणु अप्रदेशी है श२४३-४५ 
१३९६ कालद्रव्य तथा समयरूप पर्याय की सिद्धि ३४४५-४६ 
१४० आकाश के प्रदेश का लक्षण ३४६९-५१ 
१४१ आकाश यदि द्रव्यो के प्रदेश समूह को तिर्यक॒ृप्रचय और काल के समय सचूह 

को ऊर्ध्वप्रचय कहदे है ३५१०-५४ 
१४२ समय-सनन्‍्तान रूप ऊध्वेप्रचय का अन्वयीरूप से आधारभूत काल द्रव्य को सिद्ध 

करते है, एक समय मे एक वृत्त्यश (पर्याय) से दो विरोधी धर्म नही होते ३५४-५७ 
१४३ सर्व वृत्त्यशो मे कालद्रव्य के उत्पाद व्यय श्रौव्यत्व है । ३५४७-४८ 
१४४ काल द्रव्य एक प्रदेशी है ३५६९-६३ 


जीव द्रव्प का विशेष कथन 


१४५ जो जानता है वह जीव है ससार अवस्था मे चार प्राणो से सयुक्त है ३६३-६५ 
१४६ इन्द्रिय, बल आयु श्वसोच्छवास ये चार प्राण है ३६५-६६ 
१४६/१ प्राण के दस भेद ३६७ 

१४७ व्युत्पत्ति के द्वारा प्राणो को जीवत्व का हेतु तथा पौदूगलिकत्व की सिद्धि २३६७-६८ 


१४८-४६ मोहादिक कर्मो से बधा हुआ जीव प्राणो को धारण करता हुआ कर्म फल 
भोगता हुआ अन्य कर्मो से बधता है 


३६८-७ १ 

१५० जव तक देहादिक से ममत्व को नही छोडता त्व तक कर्मो से मलिन आत्मा 
पुन पुन अन्य प्राणो को धारण करता है ३७१-७२ 

१५१ जो इन्द्रियादिक पर विजय करके उपयोगमयी आत्मा को ध्याता है वह कर्म मल 

से लिप्त नही होता तथा उसके प्राणो का सम्बन्ध भी नहीं होता ३७३-७५ 

१५२९ यद्यपि जीव का स्वरूप अस्तित्व भिन्‍न है तथापि पुड्गलद्गव्य के सयोग से नर- 
नारकादि तथा सस्थान आदि अनेक पर्याये होती है ३७५४-७७ 

१५३ नामकर्मोदय के कारण जीव की मनुष्य, नारक, तिर्यच, देव तथा सस्थानादि 
अनेक पर्याय होती है ३७७-छ ८ 

१५४४ जो अपने स्वभाव में तन्मय ज्ञानी जीव द्रव्य गुण पर्याय से तीन प्रकार के 

द्रव्य स्वभाव को जानता है वह अन्य द्रव्य मे मोहित नही होता 

जान सविकल्प तथा साकार है और दर्शन निविकत्प तथा निराकार है ६२७८-८० 
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१६० 


आत्मा उपयोगमयी है । उपयोग ज्ञान दर्शन स्वरूप है। आत्मा का उपयोग 


पृष्ठ 


शुभ या अशुभ होता है, चेतनानुविधायो परिणाम उपयोग है| चैतन्य के साकार- 


निराकार होने सेउपयोग ज्ञान और दर्शन के भेद से दो प्रकार का है । 
शुभ-अशुभ-शुद्धो पयोग 


शुभोपयोग पुण्य का कारण है अशुभोपयोग पाप का कारण है इन दोनो के 
अभाव में कर्म सचय नही होता 

अर्हत, सिद्ध तथा अनागारो को जानता है और श्रद्धा करता है जीवो में 
अनुकम्पा है वह शुभोगपयोगी है 

जो विपय कषाय मे मग्न है कुश्रुति कुविचार कुसगति में लगा हुआ है तथा 
उम्र है उन्मार्गी है वह अशुभोपयोग है 

शुभाशुभ से रहित शुद्धोपपोग का कथन 


जीव-पुद्गल 

मैं न देह हैँ, न मन हूँ, और न वाणी हूँ, उन्तका कारण नही हैँ, कर्ता नही हैँ, 
कराने वाला नही हैँ और न अनुमोदक हूँ 
शरीर मन और वाणी पुद्गल परमाणुओ का पिण्ड है 
मै पुदगलमय नही हूँ और न मेरे द्वारा पुद्गल पिण्ड रूप किये गये है इसलिये 
में देह नही हूँ और न उसका कर्ता हैँ 

परमाणु अप्रदेशी तथा अशब्द है। स्निग्ध रुक्ष गुण के कारण बध जाता है 
परमाणु भें स्तिग्ध या रुक्ष एक अश से लेकर अनन्त अश तक होते है, 
क्योकि परमाणु परिणमन शील है । 
परमाणु स्निग्ध हो या रुक्ष हो, सम हो या विषम हो यदि जघन्य अश न हो 
और दो अधिक अश हो तो बधते है । 
दो अश वाले स्निग्ध परमाणु चार अश वाले स्निग्ध परमाणु से बधता है तथा 
तीन अश वाले रुक्ष परमाणु पाँच अश वाले रुक्ष परमाणु से बधता है 
सूक्ष्म या वादर द्वि-परमाणु आदि स्कथ नाना आकार वाले पृथ्वी, जल, अग्नि 
और वायु रूप अपने ही परिणामों से उत्पन्न होते है अत जीव उनका कर्ता 
नही है । 
यह लोक सर्वत्र सूक्ष्म तथा बादर और कर्मत्व के अयोग्य तथा योग्य अवगाहित 
होकर अत्यन्त गाढ भरा हुआ है। अत पुदगलपिण्ड को लाने वाला आत्मा 
नही है। व्यवहारनय से जीव कर्मो के आधीन है। 5हाँ जीव है उसी क्षेत्र मे 
कर्म योग्य पुदंगल भी तिप्ठ रहे है, जीव उनको कही बाहर से नही लाता है । 


जीव के परिणामों का निमित्त पाकर कर्म योग्य पुद्गल स्कध जीव के उपादान 
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नाम कर्मोदय ये शरीर की रचना होती है, जीव शरीर का कर्ता नही है 
औदारिक आदि पाँचो शरीर पुद्गल द्रव्यात्मक, है जो जीव स्वरूप नही है 
जीव के अरस अरूप आदि लक्षण, आत्मा विकार रहित अतीन्द्रिय स्वसवेदन- 
ज्ञान के द्वारा हो अनुभव मे आता है तथा वीतराग स्वसवेदनज्ञान से ही जाना 
जाता है 

मूतिक पुदगलो का तो बध सम्भव है किन्तु अमूर्ते आत्मा पुदुगलो को कंसे 
बाध सकता है ? 

अमू्त आत्मा जैसे क्षुत द्रव्यो को तथा रूपादि गुणों को देखता है जानता है, 
उसी प्रकार मूर्त पुदगलो के साथ बधता है 

निश्चयनय से जीव अमूर्तिक है तथापि अनादि कर्म ब वशात्‌ व्यवहारनय से 
मूतिक है। कर्मो के साथ तादात्म्य सम्बन्ध नही है, सश्लेष सम्बन्ध है । 

जीव और 'भावकर्म (राग हेष आदि) इन दोनो का परस्पर बधँ है अर्थात्‌ जीव 
अपने भावों के साथ बधा है,राग हू ष मोह परिणामभाव बध है 

भाववध से होने वाले द्रव्यवध का स्वरूप 

स्पर्ण आदि के साथ पुदगल का बध अथवा पूर्व और नवतर कर्मो का परस्पर 
बंध पुदूगलबध, रागादि भावों के साथ जीव का बध, अन्योनन्‍्य अवगाह रूप 
जीव-पुद्गल बध है 

आत्म प्रदेशों मे कर्मवर्गणा योग के अनुसार प्रवेश करते है, ठहरते है तथा उदय 
होकर जाते और पुन बधते है मन, वचन, काय वर्गणा के आलम्बन से और 
वीर्यान्तराय के क्षयोपशम से जो आत्म प्रदेशों का सकम्पपन है वह योग है 
रागी आत्मा कर्म बाधता है, राग रहित आत्मा कर्मों से मुक्त होता है 

मोह और द्वेष अशुभ है राग शुभ अशुभ दोनो प्रकार का है 

जिनेन्द्रभवित का शुभराग मात्र बन्ध का कारण नही मोक्ष का भी कारण है 
शुभ परिणाम पुण्य है, अशुभ परिणाण पाप है, शुभ अशुभ से रहित परिणाम 
ससार दु ख के क्षय का कारण है वस्तु के एक देश की परीक्षा यह नय का 
लक्षण है 

समाधि लक्षण शुद्धोपयोग' एक देश आवरण रहित होने से क्षायोपणमिक खड 
ज्ञान की व्यक्ति रूप है। शुद्ध पारिणामिकभाव सर्व आवरण से रहित होने 
ये अखण्ड ज्ञान की व्यक्ति रूप है । अत शुद्ध पारिणामिकभाव ध्येय रूप है 
ध्यान रूप नही है शुभ परिणाम से सवर व नि्जरा तथा मोक्ष का कारण 
पृथ्वी आदि स्थावर व त्रस॒जीव शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव वाले जीव से भिन्न है 
क्योकि पृथ्वी आदि कमोदिय से होने के कारण अचेतन है 


पृष्ठ संख्या 
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( २६ ) 


गाथा सख्या विषय 


श्८रे 
शो 
श्प्श 
१८६ 
श्८७छ 
१८७/१ 


श्प्फ 
(ण्६ 


१६० 
१६१ 
श्६२ 
१६३ 


१६४ 
श्ध्श 


जो इस प्रकार स्वभाव को प्राप्त करके स्व और पर को नही जानता वह 
अहकार व ममकार कर्ता है 

आत्मा अपने भावों का कर्ता है पर भावो का कर्ता नही है 

अशुद्ध निश्चय नय से रागादि भी स्वभाव है, क्योकि ये भावकर्म है 

कर्मो के मध्य मे रहता हुआ भी जीव कर्मो को उपादान रूप से न तो ग्रहण 
करता है और न छोडता है 

वर्चा४ जीव अपने परिणामों का कर्ता है तथापि उन परिणामो के निमित्त से 
कर्मो से बधता व छूटता है 
जब राग द्वेष युक्त शुभ अशुभ परिणाम होते है तब कर्म ज्ञानावरणादि रूप 
परिणम जाते है। कर्मो की विचित्रता पु€गलक्कत है, जीव कृत नही 

शुभ परिणामो से शुभप्रकृतियो का अनुभाग तीब्र होता है, अशुभप्रकृतियों का 
अनुभाग मन्द होता है। सक्‍्लेश से अशुभप्रकृतियों का अनुभाग तोतन्र शुभ का 
मन्द होता है 

मोह राग ह्वेष से कषायला आत्मा कर्म से लिप्त होने से बन्ध रूप है 
निश्चयनय से आत्मा अपने भावों का कर्ता है. पुदगलकर्मो का कर्ता व्यव- 
हार नय से है। इन दोनो नयो मे अविरोध है । परम्परा से शुद्धात्मा का 
साधक होने से अशुद्धनय को भी उपचार से शुद्धनय कहते है 

जो शरीर आदि मे अहकार ममकार नही छोडता वह उन्मार्गी है 

सै पर का नही, पर मेरा नही, मै एक ज्ञायक स्वरूप हूँ ऐसा ध्यान करने 
वाला आत्मा का ध्याता है 

आत्मा ज्ञान-दर्शनात्मक, अतीन्द्रिय, ध्रुव, अचल, निरालम्ब और शुद्ध है। 
पर द्रव्य से भिन्नता और स्वधर्म से अभिन्नता यह शुद्धता है 

शत्रु, मित्र, सुख, दुख, शरीर धन आदि श्रुव नही है। ध्रुव तो उपयोगात्मक 
आत्मा है 

जो ऐसी आत्मा को ध्याता है, वह मोह से छूट जाता है 
रागह्वेंष मोह को क्षय करके सुख-दु ख मे समता वाला मुनि अक्षय सौख्य को 
प्राप्त करता है 

मोह का नाश करके विषय से विरक्त होकर स्वभाव मे स्थित होने से आत्मा 
का ध्यान होता है 

ध्यान व ध्यान चितन का लक्षण 

केवली परम सौख्य को ध्याते है केवली के ध्यान उपचार से है 

शुद्धात्मा की उपलब्धि ही मोक्ष मार्ग है 

पाचवी गाथा मे की गई प्रतिज्ञा का निर्वाह 

निश्चय से ज्ञेय-ज्ञायक सबंध नही है 


पृष्ठ सख्या 


४३४--३६ 


४३५०-३८ 


४३८5-३६ 


४३६६-४१ 


४४२१-४३ 


४४४४-४४ 


४४ए-४८ 


डं४८-४५ ० 


४४५०-५१ 


४५२२-५४ 


४9५४-२६ 
४५६-४८ 


४८-५६ 
४५६९-६० 
४६१-६२ 
४६२-६७ 


४६६७-६८ 
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( २७ ) 


गाथा सख्या विषव पृष्ठ संख्या 
२००/१ भव्य जीवो को चारित्र मे प्रेरित करते है ४७३-७४ 


चरणानुयोग सूचक चुलिका तृतीय अधिकार 
२०१ यदि दु खो से मुक्त होने की इच्छा है तो यतिधर्म को अगीकार करो, 


सासादन से क्षीण कषाय तक एक देश जिन है ४७9६-७६ 
२०२ बधुवर्ग से पूछकर तथा स्त्री पुत्रों से मुक्त होता हुआ पचाचार को अगीकार कर 

विरक्‍त होता है डंप०-पोरड 

निश्चय प्चाचार का कथन फोर 
२०३-२०४ मुनि होने के इच्छुक की क्रिया ४६४ 
२०५-२०६ बहिरग और अतरग लिग का स्वरूप ८८-६१ 
२०७ मुनिमार्ग मे तिष्ठता हुआ वह मुमुक्ष्‌ मुनि हो जाता है ४६१-६४ 
२०८-२०६ २८ मूल गुणों का अर्थात्‌ छेदोपस्थापन्ाचारित्र का कथन 

निश्चयनय से आत्मा के केवल ज्ञानादि गुण मूलगुण है ४६६५-६७ 
२१० दीक्षा--आचार्य व निर्यापक--आचार्ये ४६८-६६ 
२११-२१२९ अतरगछेद व बहिरगछेद ४६६९-५१ 
२१३ पर द्रव्य छेद का कारण है ४५०२-०३ 
२१४ शुद्धात्मा मे लीनता मुनिपद की पूर्णता का कारण है ४५०३-०५ 
२१५ सूक्ष्म पर द्रव्य का सम्बन्ध श्रामण्य के छेद का कारण है दया का उपकरण 

पिच्छिका है । ५०५४-०७ 
२१६ अयत्नाचार चर्या सतत हिसा है ४५०७-०८ 
२१७ जीव मरे या न मरे अयत्नाचार से हिसा निश्चित है यत्नाचार में हिसा मात्र से 

बध नही भू ०८-१० 
२१७/१-२ ईयासमिति से चलने वाले मुनि के जीव के मरने पर भी बंध नही होता ५१० 
२१८ अयत्नाचारी के निरतर वध, यत्नाचारी निर्लेप ५११-१२ 
२१६ परिग्रह अशुभोपयोग के बिना नही होता अत परिग्रह से बन्ध निश्चित है, ५१२-१४ 
२२० वहिरगपरियग्रह के सद्भाव मे अतरगछेद का त्याग नही होता ५ १४-१७ 
२२०/१-३ शुद्ध भाव पूर्वक बाहरी परिग्रह का त्याग ही अतरगपरिग्रह का त्याग है ५५१७-१८ 
२२१ वाह्मपरिग्रह के सद्भाव मे मूर्छा आरम्भ व असयम होते ही है, ५१६९-२० 

'असयम णुद्धात्मानुभूति से विलक्षण है ५२० 
श्स्र जिन उपकरणो के ग्रहण करने से छेद नहीं होता उनके निषेध नही है विशिष्ट 


वाल क्षेत्र के वश सयम के वहिरग साधन भूत उपकरणों को ग्रहण करता है 


( २८ ) 


गाथा सख्या विषय पृष्ठ सख्या 
२२३ अनिषिद्ध, असयतो से अप्रार्थनीय, मृ्च्छा आदि की अनुत्पादक ऐसी उपाधि 

मुनियो द्वारा ग्रहण करने योग्य है । ॥॒ ४५२२-२३ 
२२४ जब शरीर रूप परिग्रह से भी ममत्व का त्याग होता है तो अन्य उपाधि का 

विधान कैसे हो सकता है ? ५५२३-२५ 
२२४/१-६ स्त्रीमुक्ति का निषेध, स्त्री के ग्यारह अग का अध्ययन सम्भव है, कुल की 

व्यवस्था के निमित्त आथिका के उपचार से महान्नत , ५२४५-३२ 
२२४१० ब्राह्मण क्षत्रिय, वैश्य ये तीन कुल वाले दीक्षित हो सकते है , ५३२ 
२२४/११ शरीर अद्भ भग होने पर, अडकोष या लिग भग होने पर, वात पीडित'आदि 

होने पर निर्म्रथ साधु नही हो सकता ध्रू३३ 


२२५ यथाजात रूप, गुरु के वचन, सूत्रों के अध्ययन और विनय ये भी उपकरण है. ५३४४-३६ 
२२६ मुनि कषाय रहित, विषयाभिलाषा रहित, देव-पर्याय की इच्छा रहित होता है. ५३१६-३८ 


२२६/१ न्द्रह प्रमादो के नाम भरे 
२२७ भोजन की इच्छा से रहित एषणासमिति वाला अनाहारी है ४५३६-४० 
२२८ शरीर को भी अगना नही मानने वाले, अपनी शक्ति को नही छिपाते हुए उस 

शरीर को तप मे लगा देते है... ५४१-४२ 
२२६ युक्त-आहार का कथन, निश्चय अहिसा व द्रव्य अहिसा ५ ४२-४५ 
२२९/१-२ मास के दूषण . ५४६ 
२२६३ हाथ पर आया हुआ शुद्ध आहार मुनि को दूसरो को नही देना चाहिए । ५४७ 


२३० उत्सर्ग और अपबाद की मैत्री द्वारा आचरण की सुस्थितता होती है 

शुद्धात्मतत््व के साधनभूत सयम का साधन शरीर है 

सर्व परित्याग उपेक्षासयम, वीतरागचारित्र और शुद्धोपयोग इनका एकार्थ है 

एकदेश परित्याग अपहृतसयम-सरागचा रित्र, शुभोपयोग में एकार्थवाची है 

इसी को व्यवहारनय से मुनिधर्म कहते है ५४४७-५० 
२३१ उत्पसर्ग और अपवाद के विरोध से आचरण की स्थ्रिति नही होती ५५५०-४४ 


आगम अभ्यास सुख्य है 


२३२ एकाग्रता पदार्थो के निश्चयवान के होती है पदार्थों का निश्चय आगम द्वारा 
होता है अत. आगम अभ्यास मुख्य है भ५४-५७ 
२३३ आगम हीन श्रमण स्व पर को नही जानता प्रधू८घ-६० 


( २४ ) 


गाथा संख्या विषय पृष्ठ संख्या 


२३४ 
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२३७ 
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साधु के आगमचक्षु है, सर्वे प्राणी के इन्द्रियचक्षु है, देवों के अवधिचक्षु है 


सिद्धो के सर्वत चक्षु है न 
विचित्र गुण पर्यायो सहित समस्त पदार्थ आगम सिद्ध है, ५६२-६३ 
परोक्ष रूप आगम केवलज्ञान के समान है ५६४ 
सोक्ष-मार्ग 

जिसकी आगम परक दृष्टि नही है उसके सँयम नही है ६४-६६ 
यदि आगमम के द्वारा पदार्थों का श्रद्धान नही किया तो मुक्ति नही होती ५६६-६७ 
सयमणून्य ज्ञान श्रद्धान से सिद्धि नही होती इससे आगम ज्ञानतत्त्वार्थ श्रद्धान 

सयतत्व के युगपत्‌ बिना मोक्षमार्ग नही है भद्८ 


चिदानन्दमय एक स्वभाव रूप अपने परमात्म आदि पदार्थों का श्रद्धान 
करता हुआ भी यदि असयमी रहता है तो भी निर्वाण नहीं। दीपक के 


दृष्टान्त द्वारा बतलाया कि यदि चारित्र के बल से असयम से नही हटता 


तो श्रद्धान ज्ञान कया हित कर सकता है ५६६९-७० 
अज्ञानी जो कर्म लक्षकोटि भवों मे खपाता है वह ज्ञानी गृप्ति द्वारा 
उच्छवास मात्र मे क्षय कर देता है ५७०-७ १ 


परमागम ज्ञान, तत्त्वार्थ श्रद्धघान तथा सयम इन भेदरत्नत्रय के मिलाप होने 
पर भी जो अभेदरत्नत्रय स्वरूप निविकल्पसमाधिमय आत्मज्ञान है वही 
निश्चय से मोक्ष का कारण है ५७२ 
निविकल्पसमाधि रूप निश्चयरत्नत्रयमयी विशेष भेदज्ञान को न पाकर 
अज्ञानी (समाधि-रहित सम्यरदुष्टि) जीव करोडो जन्मो मे जिस कर्म को क्षय 
करता है उप्त कर्म को (निविकल्पसमाधि मे स्थित) ज्ञनी जीव तीन गृप्ति 


द्वारा उच्छवास मात्र मे नाश कर डालता है ५७३ 
सर्वे आगमज्ञान हाने पर भी यदि शरीर आदि के प्रति स्तोक भी ममत्व है तो 

सिद्ध पद को प्राप्त नही होता प्र७३ 
आत्मज्ञानशून्य (निविकल्पसमाधि रहित) के आगमजन्नान तत्त्वार्थ श्रद्धान 

और सयम की युगपत्ता भी अकिचित्कर है ५५७४-७५ 


त्याग, अनारम्न विषयो से वैराग्य कपायो का क्षय, यह सथम है ३ 
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२४३ 
२४४ 


शे४५ 


पाच समिति, पाच इन्द्रियो का सवर, कषायो को जोतना, दर्शन ज्ञान से परि- 
पृर्णता सयम है ऐसे सयमी के ही आगमज्ञान तत्त्वार्थअ्रद्धान और सयम की 
युगपत्ता के साथ आत्मज्ञान की युगपत्ता सिद्ध होती है 

जिसके शत्रु-मित्र, सुख-दु ख, प्रशसा-निन्‍्दा, लोष्ठ-सुवर्ण जीव4च-मरण समान है 
वह श्रमण है उसके आगम ज्ञान श्रद्धान सयम के साथ आत्मज्ञान है 

जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीनो मे एक साथ ठहरा हुआ है उसको एकाग्रता 
प्राप्त होती है, उसी के श्रामण्य परिपूर्ण है 

निविकल्पसमाधिकाल मे रत्नत्रय को एकाग्र कहते है। वही परमसाम्य है 
इसी को शुद्धोपयोगलक्षण श्रामण्य तथा मोक्षमार्ग कहते है व्यवहारनय से 
सम्यग्दशेनज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग है निश्वयनय से एकाग्रता मोक्षमार्ग है 

जो शुद्धात्मा मे एकाग्र नही होता उसको मोक्ष नही होता 

जो अन्य पदार्थों मे मोह नही करता, राग नहीं करता, द्वेष नही करता वह 
नियम से कर्मो का क्षय करता है 

सयोगि केवलि के भी एकदेशचारित्र है पूर्ण चारितन्र अण्गेगि जिन के होता है 
अभेदनय से ध्यान ही चारित्र है, वह ध्यान केवलियो के उपचार से है तथा 
चारित्र भी उपचार से है। सम्यर्दर्शन पूर्वक सर्वे रागादि विकल्पों से रहित 
शद्घात्मानुभृति लक्षण वाला वीतरागचारित्र है वही कार्यकारी है 


शुभोपयोग 


शुद्धोपयोगी भो श्रमण होते है और शुभोपयोगी भी । शुद्धोपयोगी निराख्रव है, 
शुभोपयोगी साखव है 

निश्चय से सिद्ध जीव ही जीव है परन्तु व्यवहारनय से चारो गति के अशुद्ध 
जीव भी जीव है 

अरहन्त आदि में भवित प्रवचन तथा साधु में वात्सल्य शुभोपयोग है 

श्रमणों के प्रति वन्दना नमस्कार खडा होना आदि रागचर्या मे निपिद्ध नही है 
उ देश देना शिष्यो को ग्रहण आदि सरागियो की चर्या है 

शुभोपयोगी भी शुद्धोपयोग की भावना कर लेते है और शुद्धोपयोगी भी किसी 
काल से शुभोपयोग द्वारा क्त कर लेते है 


पृष्ठ सख्या 


प्रछ४५-७७ 
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गाथा संख्या विषय पृष्ठ संख्या 
२४६ जीवो की विराधना से रहित सघ का उपकार करने वाले मुनि मे भी राग 

की जो प्रधानता है । ५६६३-६४ 
२५० यदि वैयावृत्ति मे जीवो की विराधना करता है तो वह मुनि गरृहस्थ हो जाता है. १५६५-६६ 
२५१ यद्यपि अल्प लेप होता है तथापि शुभोपयोगीमुनि बिना किसी इच्छा के 


श्रावक तथा मुनियो की दया सहित उपकार करे। इस गाथा से 'एक दूसरे 
का उपकार या अपकार नही कर सक्रता' इस मत का खण्डन हो जाता है ५६६-६७ 


२५२ रोग से, क्ष॒धा से, तृषा से अथवा थकावट से पीडित देखकर अपनी शक्ति 

अनुसार वैयावृत्यादि करनी चाहिये भ्क्ष्८ 
२५२ वैयावृत्य के लिये लौकिक जीवो से बात चीत करने का निषेध नही है ५६६-६०० 
२५४ प्रशस्तभूत चर्या श्रमणो में गौण है, तथा ग्रहस्थो के मुख्य है, क्योकि इसी से 

ग्ृहस्थ परम सौख्य को प्राप्त होता है ६००-०२ 
२५४५ शभोपयोगी के कारण की विपरीतता से फल की विपरीतता ६०२-०३ 
२५६ सर्वज्ञ कथित वस्तुओ में युक्त शुभोपयोग का फल पुण्य सचय पूर्वक मोक्ष 


प्राप्ति हि। कारण की विपरीतता से फल विपरीत होता है अत छलद्यस्थ 
शुभोपयोग का फल अधम पुण्य है। जो निश्चय तथा व्यवहार धर्म को नहीं 
जानता मात्र पुण्य को मुक्ति का कारण कहता है उसको इस गाथा में छन्मस्थ 


कहा है न कि गणधर आदि को ६०३-०५ 
२५७ कुगुरु की सेवा उपकार या दान का फल कुदेव या कुमनुष्ययोनि है ६०५०-०६ 
र्श्८ विषय कषाय पाप है अत विषय कषाय मे रत कुगुरु तारक नही हो सकते ६०६-०७ 
२५६ सुगरु निज को तथा पर को मोक्ष तथा पुण्य का आयतन है ६०७-०८ 
२६० शुद्धोपयोगी अथवा शुभोपयोगी मुनि लोगो को तार देते है ६०८-१० 
२६१ सघ में आने वाले साधू को देखकर यथा सम्भव आदर करना चाहिये ६१०-११ 
२६० गुणों मे अधिक के साथ विशेष क्रिया करनी चाहिये ६१६१४ 
२६६ यथार्थ श्रमण ही आदर करने योग्य है ६१२-१४ 
२६४ श्रुत सयम तप से युक्त होने पर भी यदि अश्रद्धानी है तो श्रमणाभास है ६१४-१५ 
२६४ जो श्रमण को देखकर ह्ष से अपवाद करता है तथा आदर आदि करने मे 

अनुमत नही है, उसका चारित्र नष्ट हो जाता है ६१५-१७ 
२६६ गूणो मे अधिक श्रमणों से जो विनय चाहता है वह अनन्त ससारी है ६१८-१६ 
२६७ स्वय गुणो में अधिक होकर भी हीनगृण वालो के प्रत्ति वन्दना आदि क्रिया 

करते है वे मिथ्यादृष्टि होते हुए च रित्र से भ्रप्ट होते है ६ १६-२१ 
र्दृ८ विशिप्ट श्रमण भी यदि लौकिक जनो के ससर्ग को नहीं छोडते वे सयत नही है. ६२१-२३ 
६६८४१. भृझे प्यासे या दुखी को देखकर जो दुखित मन होकर दया परिणाम से उसका 


भला करता है वह अनुकम्पा हैं । ज्ञानी जीव दया को अपने आत्मीकभाव को 
नाश न करते हुए सदलेश को परिहार करने के लिये करते है । 
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विषय 


सयम व तप सहित होते हुए भी लौकिक व्यापारों मे वर्तता है तो वह साधु 

लौकिक है । 

यदि श्रमण मोक्ष चाहता है तो वह समान गुण वालो तथा अधिक गुणो वालो 

की सगति करे 

आत्मा परिणाम स्वभाव वाला है इसलिये लौकिक सग से विकार अवश्यम्भावी 
है जैसे अग्गि के सग से पानी उष्ण हो जाता है। इसलिये मुमुक्ष श्रमण को 
समान गुण वाले व अधिक गुण वालो की सद्भति करनी चाहिये। जल का 
दृष्ढात दिया है । 


पच रत्न 


यथार्थ तत्व को न जानते हुए अन्यथा श्रद्धान करने वाले साधु ससारतत्व है 
यथार्थ तत्वो का श्रद्धानी, प्रशांतात्मा अयथाचार से रहित श्रमण चिरकाल 
तक ससार मे नही रहता । यह मोक्षतत्व है 

पदार्थों को भले प्रकार जानने बाले बहिरग-अन्तरगपरिग्रह से रहित विषयो 
मे अनासक्त साधु ही मोक्ष के साधक है। यह मोक्ष कारण तत्व है 

शुद्धोपपोग स्वरूप मोक्षमार्ग ही सर्वे मनोरथ को सिद्ध करने वाला है 

श्रावक या मुनि के चारित्र से युक्त होकर जो कोई इस शास्त्र को समझता 
है यह थोडे ही काल में परमात्म पद को पा लेता है 

आत्म द्रव्य की प्राप्ति का उपाय श्री जयसेन आचार्य द्वारा 

श्री जयसेन आचार्य की प्रशस्ति 

श्री अमृतचन्द्र आचार्य द्वारा परिशिष्ट रूप से ४७ नयो क्रा कथन 

मिथ्यात्वियो के वचन किस प्रकार के होते है और जैनो के वचन किस प्रकार 
के होते है । एक नय से देखने पर आत्मा एकान्तात्मक तथा प्रमाण की अपेक्षा 
अनेकान्तात्मक है, श्री अमृतचन्द आचाये द्वारा आत्मद्रव्य की प्राप्ति का उपाय 
चैतन्य की महिमा 
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सिरि-कोंडकु ड-आइरिय-पणीदो 
घचयणसारो 


( प्रववजसारः ) 
( टीकाइ्योपेत:ः ) 


श्रीअमृतचन्द्रसरिकृत-तत्त्वप्रदीपिका टीका... 
श्रोजपसेनाचायकृत-तात्पय॑वृत्ति टीका 


ज्ञानतत्त्व-प्रज्ञापन 
१ 


॥ मगलाचरणमू ॥ 7 
सर्वेव्याप्पेकचिद्रपस्व॒रूपाय. परात्मने। 
स्वोपलब्धिप्रसिद्धाय ज्ञानानन्दात्मने नम' १७ 
अन्वयार्थ---] सर्वव्याप्येकचिदरूपस्वरूपाय | सर्वेव्यापी (सवका जाता) होने पर भी 
एक चैतन्यरूप (भाव चेतन्य ही) जिसका स्वरूप है-(जों जेयाकार होने पर भी ज्ञाना- 
कार है अर्थात्‌ सर्वज्ञता को लिये हुए आत्मज् है) जो [स्वोपलब्धिप्रसिद्धाय| स्वानुभव 
प्रसिद्ध है (शुद्ध आत्मोपलब्धि से प्रसिद्ध है) और जो [ज्ञानानन्दात्मने | ज्ञानानन्दात्मक है 
(अतीन्द्रिय पूण-ज्ञान तथा अतीन्द्रिय पूर्ण-सुख-स्वरूप है) ऐसे उस [परमात्मने | परमात्मा 
(उत्कृष्ट आत्मा) के लिये [नम | नमस्कार हो । 
विशेप--'परमात्मा' का अर्थ दूसरे का आत्मा' भी होता है और परात्मा' का 
अर्थ 'परसात्मा अर्थात्‌ उत्कृष्ट आत्मा भी होता है। यहाँ उत्क्ृप्ट आत्मा अर्थ है । 
प्रमात्मा विशेष्प है ओर तीन उसके विशेषण हैँ। सर्वज्ञता सहित आत्मज्ञता, शुद्ध आत्मो- 
पलब्धि लक्षणता और अतोर्रिय ज्ञान-पुख-मयता । नम. अव्यय है। उससे यहाँ क्विया- 
पद फा काम लिया गया है । 


३ ] [ प्रवयणसारोी 


द्रव्य-भाव रूप श्रुतज्ञान को नमस्कार रूप मद्भुलाचरण--- 
हेलोल्लप्तमहामोहतमस्तोम॑ जयत्यद: । 
प्रकाशयज्जगत्तत्वमनेकान्तमसय.. मह' ॥२॥ 
अन्वयार्थ--(जो श्रुतज्ञान) [ हेलोल्लुप्तमहामोहतमस्तोम | क्रीडा मात्र मे महामोह- 
रूप अन्धकारसमूह को नष्ट कर देता है और जो श्रुतज्ञान [जगत्तत्त्व ] जगत्‌ (लोक अलोक) 
के स्वरूप को [प्रकाशयत्‌ | प्रकाशित करता है, [अद | वह (अनेकान्तमय परस्पर-विरोधी 
अनेक धर्मात्मक वस्तु को दिखलाने वाला) [मह | तेज (श्रुतज्ञान) [जयति | जयवन्त है, 
भर्थात्‌ उस श्रुतज्ञान के लिये नमस्कार है । 
विशेष--अनेकान्तात्मक द्रव्य और भाव रूप श्रुतज्ञान से मोह सहज में नष्ट हो 
जाता है, और छः: द्रव्यों का यथार्थ स्वरूप प्रतिभासित हो जाता है। इसलिए वह नमस्कार 
करने योग्य है । 
टीका करते की प्रतिज्ञा तथा प्रयोजन--- 


परमानन्दसुधारसपिपासितानां हिताय भव्यानाम्‌ । 
क्वियते प्रकटिततत्वा प्रवचनसारस्य वत्तिरियम्‌ ॥३॥। 


अन्वयार्थ--[ परमानन्द-सुधा रसपिपासितानां ] परमानन्दरूप सुधा रस के पिपासु 
(अतीन्द्रियसुखरूप अमृत के प्यासे) [भव्याना] भव्यो के [हिताय] हित के लिये 
[प्रकटिततत्त्वा | श्री प्रवचनसार जी की गाथाओ के तत्त्व को अथवा वस्तु-तत्त्व को (स्वरूप 
को) प्रगट करने वाली [इयं] यह [प्रवचनसारस्य ] श्री प्रवचनसार की [वृत्ति.] टीका 
[क्रियते | [मुझ अमृतचन्द्राचायय द्वारा |] की जाती है। 

विशेप--अध्यात्म रस के पिपासुओं की पिपासा शान्ति हेतु सरल शब्दों में 
अध्यात्म पदावली के रहस्य को स्फुटित करने के लिए टीका रची गयी है । 

अथ खलु कश्चिदासलससारपारावारपार समुन्मीलितसातिशयविवेकयोतिरस्तमितस- 
भस्तकान्तवादाविद्याभिनिविेश पारमेश्वरीमनेकान्तवादविद्यामुपगम्य मुक्तसमस्तपक्षपरिय्र- 
हतयात्यन्तमध्यस्थोी भूत्वा सकलपुरुषार्थंशारतया नितानन्‍्तमात्मनो हिततमा भगवत्पचपरमे- 
प्ठिप्रसादोपजन्या परमार्थंसत्या मोक्षलक्ष्मीमक्षयामुपादेयत्वेत निश्चिन्चन्‌ प्रवतंमानतीर्थ- 
नायकपुर सरान्‌ भगवत पचपरमेप्ठिन प्रणमनवन्दनोपजनितनमस्करणुन सभाव्य सर्वारस्भेण 
मोक्षमार्ग सप्रतिपद्यमान प्रतिजानीते-- 

भूमिका---अब (टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरि प्रथम पाँच गाथाओं की भूमिका लिखते हैं।) 

(१) निकट है संसार समुद्र का किनारा जिनके (जो निकठ-भव्य है), (२) प्रकट हो गई है साति- 
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शय विवेक ज्योति जिनकी (अर्थात्‌ जिनके परम भेद-विज्ञान का प्रकाश उत्पन्त हो गया है-जो 
सम्यरदृष्टि बन चुके है), (३) नष्ट हो गया है समस्त एकान्तवाद विद्या (ज्ञान) का अभिप्राय 
जिनके (जिनके एकान्त पक्ष की पकड़ रूप सिथ्याज्ञान नष्ट हो गया है), (४) परमेश्वर (जिनेन्द्रदेव) 
को अनेकान्तवाद विद्या (ज्ञान) को प्राप्त करके (सम्पग्ज्ञानी बतकर), (५) समस्त पक्ष का 
परियग्रह त्याग देने से (इष्ट वस्तु मे राग ओर अनिष्ट वस्तुओं में देष के पक्ष की पकड़ को 
छोड़ देने से) अत्यन्त मध्यस्थ (उदासोन-वीतरागी) होकर (सम्यक्चारित्रवान होकर), (६) 
जो सोक्षलक्ष्मी सब (धर्म-अथं-काम-सोक्ष) पुरुषार्थो मे सारभूत होने से आत्मा के लिये 
अत्यन्त हितरूप (उत्कृष्ट हित-स्वरूप) है, जो मोक्ष-लक्ष्मी भगवन्त परसेष्ठी के प्रसाद से 
उत्पन्त होने योग्य है, जो मोक्ष-लक्ष्मी परमार्थ रूप होने के कारण सत्य है और जो मोक्ष- 
लक्ष्मी अक्षय है (अविनाशी है-एक बार प्राप्त होकर सदा बनी रहती है) ऐसी उस सोक्ष- 
लक्ष्मी को उपादेयपने से निश्चित करते हुए (प्राप्त करने योग्य है, ऐसा निर्णय करते हुए), 
(७) प्रवर्तमान तीर्थ के नायक (श्री सहावोरस्वासी) पुर्वंक भगवन्त पंचपरमेष्ठी को प्रणाम 
ओर वन्दना से होने वाला (भेदाभेदात्मक नमस्कार के द्वारा) सम्मान करके (काय के विशेष 
नमन द्वारा और बचन के द्वारा उनके प्रति सन में बहुमान लाकर) (८) सम्पूर्ण पुरुषार्थ से 


मोक्ष सार्ग के चारित्र को आश्रय करते हुए, (कश्चित) कोई निकट भव्यात्मा प्रतिज्ञा 
करते है--- 


तात्पय॑वृत्ति 


नमः परमचतन्यस्वात्मोत्थसुखसम्पदे । 
प्रमागमसाराय सिद्धाय परमेष्ठिने ११४ 


अथं--जिनकी सम्पत्ति परम अतीन्द्रिय सुख है, जो सुख परम चेतन्य-स्वरूप 
निजात्पा से उत्पन्न हुआ है, ऐसे परमागम के साररूप सिद्ध परमेप्ठी को नमस्कार हो । 


बिका 


(अथास्थान्त्राधिका रस्योपोरधात )--अथ  प्रवचनसारव्याख्याया मध्यमरुचिणिष्यप्रति- 
बोधनार्धाया मुख्यगौणरूपेणान्तस्तत्त्ववहिस्तत्त्वप्रसर्पणसमर्थाया च प्रथमत एकोत्तरणतगाथान्षिज्ञा- 
नाशिकार , तदनन्तर त्रयोदशाधिकशतगाधथानिदंशनाधिकार , ततश्च सप्तनवत्िगाथाभिश्चारित्रा धि- 
फारएचेति समुदायेनेकादशाधिकत्रिशतप्रमितसूत्रे सम्यग्ज्ञानदर्शनचारित्ररूपेण महाधिकारत्रय भवति। 
अथवा टीकाजनिप्रायेण तु सम्यस्त्ञाननेयचारित्राधिकारच्‌ू लिकारूपेणाधिकारत्रयम्‌ । तवाधिकारत्रये 
प्रथमतस्तावज्न्ञानाभिधानमहाधिकारमघ्ये द्वासप्ततिगाधापय॑न्त शुद्धोपपोगाधिकार कथ्यते । तासु 
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द्वासप्ततिगाथासु मध्ये 'एस सुरासुर' इमा गाथामादि छृत्वा पाठक्रमेण चतुद्देशगाथापर्यनत पीठिका। 
तदनन्तर सप्तगाथापर्यन्त सामान्येन सर्वज्ञसिद्धि, तदनतर त्रयस्त्रिशद्‌गाथापर्यन्त ज्ञानप्रपञु्च;। 
ततश्चाप्टादशगाथापर्यन्त सुखप्रपञ्चश्चेत्यन्तराधिकारचतुष्टयेत शुद्धोपपोगाधिकारों भवति । अथ 
पञुचविशतिगाथापर्यन्त  ज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयप्रतिपादकनामा . द्वितीयोडधिकारश्चेत्यधिकारद्येन 
तदननन्‍्तर स्वतन्त्रगाथाचतुष्टयेन चैकोत्तरशतगाथाभि प्रथममहाधिकारे समुदायपातनिका ज्ञातव्या । 


इदानी प्रथमपातनिकाभिप्रायेण प्रथमत पञ्चगाथापर्यन्त पञुचपरमेष्ठिनमस्कारादिंप्ररूपेण- 
प्रपठच , तदनन्‍्तर सप्तगाथापर्यन्त ज्ञानकंण्ठिकाचतुष्टयपीठिकाव्याख्यान क्रियते, तत्र पचस्थलानि 
भवन्ति तेष्वादा नमस्कारमुख्यत्वेत गाथापञचक, तदनन्तर चारित्रसुचनमुख्यत्वेन 'सपज्जइ णिव्वाण' 
इति प्रभृति गाथात्रयमथ शुभाशुभशुद्धोपयोगत्रयसुचनमुख्यत्वेत जीवों परिणमदि” इत्यादिगाथा- 
सूत्रद्मयमथ तत्फलकथनमुख्यतया “'धम्मेण परिणदप्पा' इति प्रभृति सूत्रह्वययम्‌ | अथ शुद्धोपयोगध्यातु- 
पुरुषस्य प्रोत्साहनार्थ शुद्धोपपोगफलदर्शनार्थच प्रथमगाथा, शुद्धोपयोगिपुरुषलक्षणकथनेन द्वितीया 
चेति 'अइसयमादसमुत्य' इत्यादि गाथाह्यमु ॥ एवं पीठिकाभिधानश्रथमान्तराधिकारे स्थलपञ्चकेन 
चतुर्दशगाथा भिस्समुदाय- पातनिका प्रोक्ता । 

अथ कश्चिदासन्नभव्य शिवकुमारनामा स्वसवित्तिसमुत्पन्तपरमानन्दैक-- लक्ष णसुखामृत- 
विपरीतचतुर्ग तिससारदु खभयभीत , स्मुत्पन्नपरमभदविज्ञानप्रकाशातिशय , समस्तदुनेयेकान्तनिरा- 
कृतदुराग्रह, परित्यक्तसमस्तशत्रु-मित्रादिपक्षपातेनात्यन्तमध्यस्थोी भूत्वा धर्मार्थकामेभ्य, सारभूता- 
मत्यन्तात्महितामविनश्वरा पञ्चपरमेप्ठिप्रसादोत्पन्ना मुक्तिश्रियमुपादेयत्वेन स्वीकुर्वाण , श्रीवर्ध मान- 
स्वामितीर्थंकरपरमदेवप्रमुखान्‌ भगवत' पञ्म्चपरमेष्ठिनो द्रव्यभावनमस्काराध्या प्रणम्य परमचारित्र- 
माश्रयामीति प्रतिज्ञा करोति। 


उत्थानिका--इस प्रवचनसार की व्याख्या मे मध्यम-रुचि-धारी शिष्य को समझाने 
के लिये मुख्य तथा गौण रूप से अन्तरगतत्व (निज आत्मा) वाह्यतत्व (अन्य पदाथ) 
को वर्णन करने के लिये सर्वप्रथम एक सौ एक गाथा मे ज्ञानाधिकार को कहेगे । इसके 
वाद एक सौ तेरह गाथाओ में दर्शन का अधिकार कहेगे । अनन्तर सत्तानवे गाथाओ मे 
चारित्र का अधिकार कहेगे । इस तरह समुदाय से तीन सौ ग्यारह गाथाओ मे ज्ञान, दर्शन, 
चारित्ररूप तीन महा-अधिकार है। अथवा टीका के अभिप्राय से सम्यश्ज्ञान, ज्ञेगय और 
चारित्र अधिकार चूलिका सहित तीन अधिकार है । 


इन तीन अधिकारों में पहले ही ज्ञान नाम के महा अधिकार मे बहत्तर गाथा पर्यत 
शुद्धोपपोग नाम के अधिकार को कहेगे । इन ७२ गाथाओ के मध्य मे 'एस सुरासुर”' इस 
गाथा को आदि लेकर पाठ क्रम से चौदह गाथा पर्यत पीठिकारूप कथन है, जिसका व्याख्यान 
कर चुके है । इसके पीछे सात गाथाओ तक सामान्य से सर्वज्ञ की सिद्धि करेंगे। इसके पश्चात्‌ 
तेतास गाथाओ मे ज्ञान का वर्णन है फिर अठारह गाथा तक सुख का वर्णन है । इस तरह 
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चार अन्तर अधिकारों मे शद्धोपपोग का अधिकार है। आगे पच्चीस गाथा तक ज्ञान-कण्ठिका- 

तुष्टय को प्रतिपादन करते सरा अधिकार है। इसके पीछे चार स्वतन्त्र गाथाएँ है । 
इस तरह एक सौ एक गाथाओ के द्वारा प्रथम महा-अधिकार मे समुदाय-पातनिका जाननी 
चाहिए । 


यहाँ पहली पातनिका के अभिप्राय. से पहले ही पाँच गाथाओ तक पज्च परसेष्ठी को 
नमस्कार आदि का वर्णन है, इसके पीछे सात गाथार्भों तक ज्ञानकठिका चतुष्टय की पीठिका 
का व्याख्यान है इनमे भी पाँच स्थान है । जिसमे आदि में नमस्कार की मसुख्यता से पाँच 
गाथाएँ है, फिर चारित्र की सूचना से 'संपज्जइणिव्वाणं' इत्यादि तीन गाथाएँ है, फिर शुभ 
अशुभ शुद्ध उपयोग की सूचना की मुख्यता से 'जीदो परिणसदि' इत्यादि गाथाएँ दो है, फिर 
उनके फल कथन की मुख्यता से 'धम्मेण परिणदंप्पा! इत्यादि सूत्र दो हैं। फिर शुद्धोपयोग 
को ध्याने वाले पुरुष के उत्साह बढाने के लिये तथा शुद्धोपपोग का फल दिखाने के लिये पहली 
गाथा है । फिर शुद्धोपयोगी पुरुष का लक्षण कहते हुए दूसरी गाथा है। इस तरह 'अइस- 
इमादसमुत्थं' आदि को लेकर दो गाथाएँ है । इस तरह पीठिका नाम के पहले अन्तराधिकार 
मे पाँच स्थलो के द्वारा चौदह गाथाओ से समुदाय पातनिका कही है । 


अनन्तर शिवकुमार नामक कोई निकट भव्य, जो स्वसवेदन से उत्तन्न होने 
वाले परमानन्दमयी एक लक्षण के धारी सुखरूपी अमृत से विपरीत चतुगंति रूप ससार 
के दु खो से भयभीत है, जिसे परमभ्चेद विज्ञान के प्रकाश का माहात्म्य प्रकट हो गया है 
जिसने समस्त दुर्नंय रूपी एकान्त के दुराग्रह को दूर कर दिया तथा सर्व शत्रु-मित्र आदि 
का पक्षपात छोडकर व अत्यन्त मध्यस्थ होकर धर्म अथ काम पुरुपार्थों की अपेक्षा अत्यन्त 
सार और आत्महितकारी अविनाशी व पञ्चपरमेप्ठी के प्रसाद से उत्पन्न होने वाले मोक्ष 
लक्ष्मीरूपी पुरुषार्थ को अगरीकार करते हुए श्री वर्धभान स्वामी तीथंड्डूर परमदेव प्रमुख 
भगवान्‌ पञ्चपरमेप्ठियो को द्रव्य और भाव नमस्कार कर परम चारित्र का आश्रय ग्रहण 
करता हैं, ऐसी प्रतिन्ा करता है । 


ऐसे निकट भव्य शिवकुमार को सम्बोधन करने के लिये श्री कुन्दकुन्दाचाये इस ग्रत्थ 
की रचना करते है । 


हूं [ परवयणसारो 


अथ सुत्रावतारः--- 
एस सुरासुरमणर्सिदवं दिदंधोद घाइकम्मसलं । 
पणसासि वड्ढमाणं तित्थं धम्मस्स कत्तारं ॥१॥ 
सेसे पुण तित्थयरे ससव्वसिद्धे विसुद्धसब्भावे । 
समणे य णाणदंसणचरित्ततववी रियाया रे ॥२॥ 
ते ते सब्वे समगं समर पत्तेगमेव पत्तेंगं । 
वंदामि य बढ्ठंते अरहंते माणुसे खेत्ते ॥३॥ 
किच्चा अरहंताणं सिद्धाणं तह णम्रो गणहराणं । 
अज्ञावयवग्गाणं॑ साहुणं॑ चेव सव्वेसि ॥४॥ 
तेसि विसुद्धंसणणाणपहाणासमं समासेज्ज । 
उवसंपयामि सम्म॑ जत्तों णिव्वाणसंपत्ती ॥५॥ (पणग्) 
एष सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दित धौतघातिकर्म मलमु । 
प्रणणभामि वद्धमान तीर्थ धर्मरय कर्तारसु ॥ १॥। 
शेषान्‌ पुनस्तीर्थकरान्‌ ससवेसिद्धान्‌ विशुद्धसद्भावान्‌ । 
श्रमणाश्च ज्ञानद्शनचा रित्रतपोवीर्याचारान्‌ ॥२॥। 
तास्तान्‌ सर्वान्‌ समक समक प्रत्येकमेव प्रत्येकस्‌ । 
वन्दे च वतंमानानहँंतो मानुषे क्षेत्र ॥श॥ 
क्ृत्वाहंंदृभ्य सिद्धेभ्यस्तवा नमो गणधरेष्य:। 
अध्यापकवर्गेम्य साधुभ्यश्चेच.. सर्वेभ्य ॥४॥ 


तेषा विशुद्धदरशनज्ञानप्रधानाश्रम समासाद्य । 
उपसम्पय. साम्य यतो निर्वाणसप्राप्ति ॥५॥ (पञु्चकरम) 


एष स्वसवेदनप्रत्यक्षदर्शनज्नानसामान्यात्माहं सुरासुरमनुष्पेन्द्रवन्दितत्वात्त्रिलोकेकगुरु , 
धोतघातिकरममलत्वाज्जगवनुग्रहसमर्थानन्तशक्तिपारमेश्वर्य, योगिनां तीर्थ॑त्वात्तारणसमर्थ, 
धर्मकतृ त्वाच्छुद्धस्वरूपवृत्तिवधातारम्ु, प्रवर्तमानतीर्थनायकत्वेन प्रथमत एवं परमभ्नट्‌टा- 
रकमहादेवाधिदेवपरसेश्वरपरमपुज्यसुगृहीतनामभ्रीवर्धभानदेव॑  प्रणमासि ॥१॥  तदनु- 
विशुद्धसड्भावत्वादुपात्तपाकोत्तो णंजात्यकातेस्वरस्थानीयशुद्धवर्शनज्ञानस्वभावानू शेषानती- 
ततीरथंनायकानू, सर्वान्‌ सिद्धांश्च, ज्ञानदर्शनचारित्रतपोवीर्याचा रयुक्तत्वात्संभावितपरस- 


१ धोय (ज० वृ०) | 
२ पत्तेथमेव पत्तेय (ज० वृ०) | 
३ समासिज्ज (ज० व्‌) । 


प्वयणसारो ] [ ७ 


शुद्धोपपोगशरुसिकानाचार्योपाध्यायसाधुत्वविशिष्ठान्‌ श्रसणांश्च प्रणणामि ॥२॥ तदस्‍्वेतानेव 
पञचपरसेष्ठिनस्तत्तद्व्यक्तिव्पापित: सवनिव सांप्रतसेतत्क्षेत्रसंभवतीर्थंक रासंभवान्महाविदेह- 
भूमिसंभवत्वे सति मनुष्यक्षेत्रप्रवतिभिस्ती्थंनायकः सह वर्तमानकालं गोचरीकृत्य युगपद्युगप- 
व्प्त्येक प्रत्येक च सोक्षलक्ष्मीस्वयवरायमाणपरमनेर्ग्रन्थ्यदीक्षाक्षणोचितमज्भालाचा रभृतकृति- 
कर्मशास्त्रोपदिष्टवन्दनाभिधानेन सस्भावयासि ॥३॥ अथैवमहंत्सिद्धाचार्यो पाध्यायसबंसाधूनां 
प्रणतिवन्दनाभिधानप्रवृत्तद्वतद्वरेण भाव्यभावक्तावविजुस्भितातिनिर्भरेतरेतरसंचलनबलवि- 
लीमनिखिलस्वपरविभागतया प्रवृत्ताहत॑ नमस्कारं कृत्वा ॥४॥ तेषामेवाहत्सिद्धाचार्यो पा- 
ध्यायसर्वंसाधूनां विशुद्धज्ञानदर्शनप्रधानत्वेत सहजशुद्धदर्शनज्ञानस्वभावात्मतत्त्वश्रद्धानावबोध- 
लक्षणसम्पग्दर्शनज्ञानसंपादकमाश्रमं॑ समासाद्य सम्यरदर्शनज्ञानसम्पन्तों भुत्वा, जीवत्कषायकण- 
तया पुषण्यबन्धसम्प्राप्तिहेतुभुतं सरागच्चारित्रं क्रमापतितसपि दूरमुत्क्मय सकलकषायकलिक- 
लड्ध[विविक्ततया निर्वाणसम्प्राप्तिहेतुभुतं वीतरागचारित्राख्यं साम्यपुपसपत्े सम्यग्दर्शनज्नान- 
चारित्रेक्यात्मकंकाभ्रथ' गतो5स्मीति प्रतिज्ञार्थ:। एवं तावदयं साक्षान्मोक्षमार्ग सम्प्रतिपन्‍नः ॥५॥ 

अन्वयार्थ--- [| एब | यह (मै कुन्दकुन्द) [सुरासुर-मनुष्येन्द्रवन्दितम्‌ | सुरेन्द्र, 
असुरेन्द्र ओर नरेन्‍्द्रों से वन्दित [धौतघातिकर्ममलम्‌ | चार घातिया रूप कमे-मलको धो 
डालने वाले [तीर्थम्‌| तीर्थेस्वरूप भव्य जीवों को ससार-समुद्र से तारने वाले [धर्मस्य 


कर्तारम्‌ | और धर्म के कर्ता (प्रवर्तेक) ऐसे [वर्धभानस्‌ ] वर्धभाव नामक अन्तिम तीर्थंकर 
को प्रणाम करता हूँ ॥१॥ 


[ पुन. | फिर-साथ ही [ विशुद्ध-सद्भावान्‌ | विशुद्ध स्वभाव वाले [ससर्वासिद्धान्‌ 
सव सिद्धात्माओ सहित [शेषान्‌ तीर्थंकरान्‌ |] अवशेष ऋषभादि पाश्वे पर्यन्त तेईस तीर्थकरों 
को [च] और [ज्ञान-दर्शन-चा रित्र-तपोवीर्याचा रान्‌ | ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, 
तपआचार एव वीर्याचार रूप आचारो के परिपालक [श्रमणान्‌ | श्रमणो (निर्गन्‍्थ गुरुओ) को 
भी [प्रणमाणि| प्रणाम करता हैं ॥२॥ 

[तान्‌ तान्‌ सर्वानु] उन उन सबकी-पूर्वोिक्त चौबीस तीर्थंकर, सब सिद्ध और 
आचार्यो, उपाध्याय व सर्वे-साधु स्वरूप श्रमणों की [मालुषे क्षेत्रे | तथा मनुष्य लोक मे 
[वर्तमानान्‌ |] विद्यमान [अहँत. ] अरहतों की [च] भी [समकसमकम्‌ ] साथ-साथ समुदाय 
के रूप में [प्रत्येकम्‌ एवं प्रत्येकम्‌ |] अथवा प्रत्येक प्रत्येक की [वबन्दे] वन्दना करता हैँ ॥३॥। 

[इति ] इस प्रकार [अहदृभ्य | अरहतो को [सिद्धेभ्य ] सि्धो को [तथा] और 
[गणघरेभ्य ] गणधरो को-आचार्यो को [अध्यापकवर्गेसभ्य |] उपाध्यायो को [सर्वेभ्यः 
साधुभ्व | तथा सव ही साधुओ को [नम कछत्वा| नमस्कार करके [तेपाम्‌] उन पाचो 


&:: +] [ परवयणसारो 


परमेप्ठियो के [विशुद्ध-दर्शन-ज्ञानप्रधानाश्रमम्‌ | निर्मल ज्ञान-दर्शन की प्रधानता--वाले 
आश्रम को [समासाद्य] प्राप्त करके [साम्यम्‌] समताभाव स्वरूप वीतरागचारित्र का 
[उपसम्पाणे] आश्रय लेता हूँ [यत.] जिसकी सहायता से [निर्वाणसम्प्राप्ति'] मुक्ति की 
प्राप्ति होती है ॥४-५॥ 

टीका--स्व-सवेदन प्रत्यक्ष का विषयभूत होकर दर्शेन-ज्ञानरूप सामान्य स्वरूप 
वाला यह मै (कुन्दकुन्दाचार्य) सर्वे प्रथम उन परम भट्टारक, देवधिदेव, परमेश्वर, परमपुज्य 
एवं निर्मल कीतिवाले श्री वर्धमान देव को प्रणाम करता हुं, जो वर्तमानमे चल रहे तीर्थ के 
नायक सुरेन्द्र, धरणेन्द्र और नरेन्‍्द्रों (तीनों लोकोंके अधिपतियों से) से चन्दित होने के कारण 
तीनो लोको के अद्वितीय गुरु, घातियाकमंरूप मेलके धो डालने से समस्त लोक के अनुप्रह 
करने में समर्थ ऐसी अनन्त शक्तिरूप सर्वोत्कृष्ट ऐश्वयं से सुशोभित योगीजनो के तीथ॑ 
होने से उनके तारने मे समर्थ, और धर्म के प्रवतंक होने से शुद्ध स्वरूपवाली प्रवृत्ति के 
विधाता (कर्ता) है ॥१॥ 

तत्पश्चात्‌-भ्री वर्धंभान जिनेन्द्र को नमस्कार करने के अनन्तर-विशुद्ध स्वभाव 
वाले होने से जिस प्रकार प्रथमादि सोलह ताबों को प्राप्त उत्तम जाति के सुवर्ण को 
अन्तिम ताव से उत्तारने पर वह अपने विशुद्ध व निर्मल स्वभाव को प्राप्त होता है, उसी 
प्रकार जो उस सुवर्ण के समान विशुद्ध दर्शन-ज्ञान रूप स्वभाव को प्राप्त कर चुक़े है, ऐसे 
अतीत तीथे के शेंष अधिनायकों को (वृषभादि पाइव पर्येन्त तेईस तीर्थकरों को) सब सिद्धों 
को, तथा ज्ञानाचार दर्शनाचार, चारित्राचार, तपआचार और वोीर्याचार रूप 
पाँच प्रकार के आचारों से युक्त होने के कारण जिनके अतिशय शुद्ध उपयोग की भूमिका 
की सस्भावना हो चुकी है, अर्थात्‌ जो शुद्ध उपयोग की प्राप्ति के अभिम्नुख है, ऐसे आचाय 


उपाध्याय ओर साधुत्व विशेषणो से भेद को प्राप्त हुए श्रमणों को-निग्नंस्थ गुरुओ को भी 
प्रणाम करता हूँ ॥२॥। 


तत्पश्चात्‌ विविध व्यक्तियों में व्याप्त रहने वाले इन्ही पॉँचों परमेष्ठियों का मे 
इस समय इस भरतक्षेत्र से उत्पन्त तीर्थंकरों की सम्भावना के न होने पर भी चिदेहक्षेत्र 
में तो उनकी सम्भावना है ही, अतः मनुष्यक्षेत्र-वर्ती (अढाईद्वीपस्थ पन्द्रह कमंभुभियों में 
वर्तमान) तीर्थंकरो के साथ वर्तमान काल को विषयभूत करके-चतंमान काल में अवस्थित 
जसे मानकर समुदायरूप मै उन सबको साथ-साथ तथा पृथक्‌-पुथक्‌ रूप से भी मोक्ष- 
लक्ष्मी के स्वयंवर-स्वरूप उत्कृष्ठ जिनदीक्षा-कल्याणक के अवसरोचित मंगलाचरणभूत 
कृतिकर्म नामक शास्त्र में प्ररूपित वंदवा के नाम से सम्भावना करता हूँ---उसके प्रति 
प्रमाणादि के रूप मे आदर व्यक्त करता हुआ आराधन करता हुँ ॥३॥ 


पवयणसारो ] [ द 


इस प्रकार से अरहंत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय और समस्त साधुओं को प्रणाम 
व वंदता के नाम ये प्रवृत्ति मे आये हुये द्विविधतारूप ह्वैत द्वारा भाव्य-मावक, आराध्य- 
आराधक भाव से वृद्धिद्भधत अतिशय गाढ़ आपस में एक-सेक हो जाने के बल से समस्त 
स्व-पर भेद के विलीन हो जाने पर जिसमें अद्वेतभाव (एकत्व या अभेद) आ चुका है, ऐसे 
अद्त नमस्कार को करके उन्हों अरहंत, सिद्ध, आचायं, उपाध्याय और सब साधुओं के 
तिल ज्ञान व दर्शन की प्रधानता से स्वभावत: शुद्ध दर्शन-ज्ञान स्वभावरूप आत्मतत्व के 
अद्धानरूप सम्यग्दर्शश और उसी के अवबोधरूप सम्यभ्ज्ञान को प्राप्त कराने वाले आश्रम 
को प्राप्त करके स्वयं सस्यग्दर्शन और सस्यम्ज्ञान से सम्पन्त सस्पत्तिशाली होता हुआ, कुछ 
कंषाय के अंश के जीवित रहने से पुण्यबन्ध की प्राप्ति के कारणभृुत सरागचारित्र के क्रम 


मे आ पडने पर भी उसको दूर लांघकर समस्त कबाय रूप कलि-कलंक से भिन्न होने के 
कारण जो वीतरागचारित्र नामक समताभाव मुक्ति प्राप्ति का कारणभुत है, उसका आश्रय 


लेता हँ--सम्पग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र की एकाग्रता को प्राप्त हुआ हूँ, इस 
प्रकार प्रतिज्ञा का अभिप्राय है। इस प्रकार यह साक्षात्‌ मोक्षमार्ग को प्राप्त हुआ 
है ॥४-५॥। 

विशेषार्थ--यहाँ भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायं ने मुक्ति के कारण-भृत प्रवचनसार नामक 
इस ग्रन्थ को प्रारम्भ करते हुए सर्वप्रथम उन अन्तिम तीर्थंकर श्री वर्धमान जिनेन्द्र को 
नमस्कार किया है, जिनका वतंसान में तीर्थ चल रहा है। इसके पश्चात्‌ उन्होने 


आदिनाथ प्रभृति उन शेष तेईस तीर्थकरों को भी नमस्कार किया है, जिनका तीथें 
यथासमय भूतकाल सें चलता रहा है। साथ हो उन्होंने सिद्धों, आचार्यो, उपाध्यायों और 
सर्वंसाधुओं को भी नमस्कार किया है। अनन्तर उन्होंने मनुष्य लोक में वर्तमान सब ही 
अरहंतो की समुदाय रूप में और पृथक्‌-पृथक्‌ भी वंदना की है। अन्त में उन्होंने यह 
प्रतिज्ञा की है कि इस प्रकार से मै अरहंतों, सिद्धों, गणधरों और अध्यापक वर्ग के रूप में 
आचाये, उपाध्याय एवं साधुओं को भी नमस्कार करके उनके विमल वर्शन-ज्ञानादिस्वरूप 
निश्चयरत्तत्रय को प्राप्त कराने वाले आश्रम का आश्रय लेकर सम्यग्द्शन, सम्यम्न्नान 
ओर वीतरागचारित्र से सम्पन्त होता हूँ। सरागचारित्र संवर निर्जरा के साथ 
पुण्य चच्ध का भी कारण है और मोक्ष का परम्परा कारण न होने से उन्होंने उसकी उपेक्षा 


की है ओर साम्य नाम से प्रसिद्ध एक वीतरागचारित्र से अपने को सस्पन्त-सम्पत्तिशाली 
घतलाया है, कारण कि परमानन्द स्वरूप मुक्ति का कारण एकमात्र वही है। 


इस प्रकार आचार्य कुन्दकुन्द ने प्रतिज्ञा का अभिप्राय सूचित किया है कि मै जो 


१० ] [ पवयणसारो 


सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र की एकतारूप एकाग्रता को प्राप्त हुआ हूँ, यही 
मेरा प्रतिज्ञात अर्थ है। कारण कि उक्त रत्नत्रय की एकतारूप एकाग्रता ही साक्षात मोक्ष 
का मार्ग है । 

यहां वृत्तिकार श्री अमृतचन्द्राचायं ने पाँच परमेष्ठियों के लिये किये गये नमस्कार 
को हत व अद्वेतरूप दोनों प्रकार का बतलाया है। हेत तो उसमें इसलिये है कि प्रणाम व 
बंदना के कर्ता तो आचार्य कुन्दक्ृन्द है तथा उस प्रणाम व वंदना के विबय है उपयुक्त 
पॉँचो परमेष्ठी । इस प्रकार जहाँ उपास्य का भेद है वहां उनको किया गया नमस्कार हेँत 
ही हो सकता है। पर जब जीव निश्चय रत्नत्रय की एकतारूप एकाग्रता को प्राप्त होता 
है, तब उस समय निविकल्पसमाधि मे उक्त प्रकार का उपास्य-उपासक आदि किसी प्रकार 
का देतभाव नही रहता, इसीलिये ऐसा नमस्कार अद्वेत €प ही होता है ॥१-५॥ 


तात्पयंवृत्ति 

पणम्तामीत्यादिपदखण्डनारूपेण व्याख्यान क्रियते-पणमामि प्रणमामि | स क. कर्ता ? एस 
एषो5ह ग्रन्थकरणोद्यतमना स्वसवेदनतश्रत्यक्ष । कम्‌ ? बड़ढडमाण अवसमन्तादुद्ध वृद्ध मान प्रमाण ज्ञान 
यस्य स भवति वर्धभमान , “अवाष्योरल्लोप ” इति लक्षणेन भवत्यकारलोपोज्वशब्दस्यात्र, त रत्नत्रया- 
त्मक्प्रवतेमानधमंतत्वोपदेशक श्रीवर्धमानतीर्थकरपरमदेवस्‌ । क्व प्रणमामि ? प्रथमत एवं । 
कि विशिष्ट ? सुरासुरसणुसिदवंदिद त्रिभुवनाराध्यानन्तज्ञानादियुणाधारपदाधिष्ठितत्वात्तत्पदा- 
भिलापिभिस्त्रिभुवनाधीश सम्यगाराध्यपादारविन्दत्वाच्च सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दितमु ॥ पुनरपि 
किविशिष्ट ? घोयघाइकस्ममल परमसमाधिसमुत्पन्नरागादिमलरहितपारमाथिकसुखामृतरूपनिर्म ल- 
तीरप्रक्षालितघातिकर्ममलत्वादन्येषा पापमलप्रक्षालनहेतुत्वाच्च घौतघातिकर्ममलम्‌ । पुनश्च 
किलक्षणम्‌ ? तित्थ दृष्ठश्ुतानुभूतविषयसुखाभिलाषरूपनीरप्रवेशरहितेन परमसमाधिपोतेनोत्तीर्ण- 
ससारसमुद्रत्वात्‌ अन्येषा तरणोपायश्ृतत्वाच्च तीर्थम्‌ । पुतश्च कि रूपम्‌ ? धम्प्रस्प्त कत्तार निरुप- 
रागात्मतत्त्वपरिणतिरूपनिश्चय धमेस्योपादानका रणत्वात्‌ अन्येषामुत्तमक्ष मादिबहुविधध र्मोपदेश- 
कत्वाच्च धर्मस्य कर्त्तारमु । इति क्रियाकारकसम्बन्ध । एवमन्तिमतीर्थंकरनमस्कारमुख्यत्वेन गाथा 
गता ॥१॥ तदननन्‍तर प्रणमामि। कान्‌ ? सेसे पुण तित्थयरे ससव्वसिद्धे शेषतीर्थकरान्‌, पुनः 
ससवेसिद्धान्‌ वृषभादिपाश्वेपयेन्तान्‌ शुद्धात्मोपलब्धिलक्षणसवे सिद्धसहितानेतानु सर्वानपि । कथभूतान ? 
विसुद्धसब्भावे. निर्मलात्मोपलब्धिबलेन विश्लेषिताखिलावरणत्वात्केवलज्ञानदर्श नस्वभावत्वाच्च 
विशुद्धसद्भावानू । समणे य श्रमणशब्दवाच्यानाचार्योपाध्यायसाधूश्च । किलक्षणान्‌ ? णाणद्सण- 
चरित्ततववीरियायारे सर्वविशुद्धद्रव्यगुणपर्यायात्मके चिद्वस्तुनि यासौ रागादिविकल्परहितनिश्चल- 
चित्तवृत्तिस्तदन्तर्भूतत व्यवहारपञ्चाचारसहकारिकारणोत्पन्नेन निश्चयपञ्चाचारेण परिणतत्वातत 
सम्यग्ज्ञानदर्शनचा रित्रतपोवीर्याचारोपेतानिति । एवं शेषत्रयोविशतितीर्थकरनमस्कारमुख्यत्वेन गाथा 
गता ॥२॥ अथ ते ते सब्बे तास्तान्पूर्वोक्तानेव पञचपरमेष्ठिन सर्वान्‌ वदासि य वन्दे, अह कर्ता । 
कथ ? सम्रगं समग समुदायवन्दनापेक्षया युगपद्युगपत्‌ ॥ पुनर॒पि कथ ? पत्तेयमेव पत्तेय प्रत्येकवन्दना- 
पेक्षया प्रत्येक प्रत्येकम्‌ । न केवलमेतान्‌ वन्दे । अरहते अहँत । किविशिष्टान्‌ ? वट॒टते माणुसे खेत्ते 


पवयणसारो ] [ ११ 


वर्तमानान्‌ । कब ? मानुषे क्षेत्रे | तथाहि--साम्प्रतमन्र भरतक्षेत्रे तीर्थकराभावात्‌ पञ्चमहाविदेहस्थित 
सीमन्धरस्वामितीर्थकरपरमदेवप्रभृतितीयंकरै: सह तानेव पञ्चपरमेष्ठिनो नमस्करोमि । 
कया ? करणभूतया मोक्षलक्ष्मीस्वयवरमण्डपभूते जिनदीक्षाक्षण मद्भलाचारभूतया अनन्तज्ञानादि- 
सिद्धगुणभावनारूपया. सिद्धभवत्या, तथेव निर्मलसमाधिपरिणतपरमयोगिगुणभावनालक्षणया 
योगभवत्या चेति । एवं पूर्व विदेहतीर्थ करनमस्कारमुख्यत्वेन गाथा गतेत्यभिप्राय: ॥३॥ अथ किच्चा 
कृत्वा। कम्‌ ”? णम्तो नमस्कारमु। केभ्य' ” अरहंताण सिद्धाण तह गणहराणं अज्ञावयवर्गाणं 
साहुण चेव॒ अहंत्सिद्धणणधरोपाध्यायसाधुभ्यश्चेव । कतिसख्योपेतेभ्य' ” सब्बेसि सवध्य.। इति 
पर्वगाथात्रयेण क्ृतपञचपरमेष्ठिनमस्कारोपसहारोडयम्‌ ॥।४।॥। एवं पञझचपरमे ष्ठनमस्कार कछ्ृत्वा कि 
करोमि ? उवसपयामि उपसपतेे समाश्रयामि । किम्‌ ? सम्मं साम्य चारित्रम्‌। यस्मात्‌ कि भवतति ? 
जत्तो णिव्वाणसपत्तो यस्मान्निवाणसप्राप्ति । कि कृत्वा पूर्व ” समासिज्ज समासाथ प्राप्य । कम्‌ ? 
विसुद्धणभाणदसणपहाणासम विशुद्धज्ञानदशनलक्षणप्रधानाश्रमम्‌ । केषा सम्बधित्वेत ” तेसि तेषा पूर्वो- 
क्तप्रमेष्ठिनामिति । तथाहि--अहमाराधकः, एते चाहेँंदादय आराध्या, इत्याराध्याराधक- 
विकल्परूपो हेतनमस्कारों भण्यते। रागाद्युपाधिविकल्परहितपरमसमाधिबलेनात्मन्येवा राध्य। राधक- 
भाव. पुनरद्वेतनमस्कारो भण्यते | इत्येवलक्षण पूर्वोक्तगाथात्रयकथितप्रकारेण पञ्चपरमेष्ठिसम्बधिन 
दताहंतनमस्कार क्ृत्वा । ततः कि करोमि ? रागादिश्यो भिन्नोज्य स्वात्मोत्थसुखस्वभाव. परमात्मेति 
भेदज्ञान, तथा स एव सर्वेप्रकारोपादेय इति रुचिरूप सम्यक्त्वमित्युक्तलक्षणज्ञानदर्शनस्वभाव, 
मठचेत्यालयादिलक्षणव्यवहाराश्रमाद्विलक्षण, भावाश्रमरूप प्रधानाश्नम प्राप्य, तत्पूवंक क्रमायातमपि 
सरागचारित्र पुण्यबन्धकारणमिति ज्ञात्वा परिहत्य निश्चलशद्धात्मानुभूतिस्वरुप वीतरागचारित्र- 
महमाश्रयामीति भावाथं. । एवं प्रथमस्थले नमस्कारमुख्यत्वेत गाथापञुचक गतम्‌ ॥५॥ 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(एस) यह जो मे ग्रन्थकार इस ग्रन्थ को करने का उद्यमी 
हुआ हूँ और अपने ही द्वारा अपने आत्मा का अनुभव करने से लवलीन हूँ सो (सुरासुर- 
मणसदवदिदं) तीन जगत्‌ में पुजने योग्य अनंतज्ञान, दर्शन, सुख, बीय आवि गुणों के 
आधारभूत अहँत पद में विराजमान होने के कारण से तथा इस पद के चाहने वाले तीन 
भुवन के बड़े पुरुषों द्वारा भले प्रकार जिनके चरण कमलों की सेवा की गई है इस कारण 
से स्वगंवासी देवी और भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी देवो के इन्द्रों से बंदनीक, (घोयधाइ- 
कम्ममलं) परम आत्म-लवलीनतारूप समाधिभाव से जो रागद्वेषादि मलों से रहित 
निश्चय आत्मीक सुखरूपी अमृतमय निर्मल जल उत्पन्न होता है, उससे ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय इन चार घातियाकर्मो के मल को धोने वाले अथवा 
दूसरों के पापरूपी मल के धोने के लिए निमित्त कारण होने वाले, (धम्मस्स कत्तारं) 
रागादि से शून्य निज आत्मतत्व मे परिणमन रूप निश्चय धर्म के उपादान कर्त्ता अथवा 
दूसरे जीव को उत्तम क्षमा आदि अनेक प्रकार धर्म का उपदेश देने वाले (तित्थं) तीथ्॑ 


अर्थात्‌ देखे, सुने, अनुभवे इन्द्रियों के विषय सुख की इच्छा रूप जल के प्रवेश से दूरवर्तों, 


१९  ै॥... [| प्वयणसारो 


परम समाधिरूपी जहाज पर चढ़कर संसार समुद्र से तिरने वाले अथवा दूसरे जीवों को 
संसार सागर से पार होने का उपाय-मय एक जहाजस्वरूप (वडढ्माणं) सब तरह अपने 
उनन्‍्ततरूप ज्ञान को धरने वाले तथा रत्नन्नरयमय धर्म तत्व के उपदेश करने वाले श्री 
वर्धमान तीर्थंकर परमदेव को (पणमामि) नमस्कार करता हूँ ॥१॥। 

(पुण) फिर मे (विसुद्धम्ब्भावं) निर्मेल आत्मा के अनुभव के बल से सर्व आवरण 
को दूरकर केवलज्ञान, केवलदर्शन स्वभाव को प्राप्त होने वाले (सेसे तित्थयरे) शेष 
वृषभ आदि पाश्व॑त्राथ पर्यत २३ तीर्थकरों को (ससब्बसिद्धे) ओर शुद्ध आत्मा की प्राप्ति- 
रूप सर्व सिद्ध सहाराजो को (य) तथा (णाणदंसणचरित्ततववीरियायारे) सब प्रकार 
विशुद्धद्रव्य गुण पर्यायसय-चेतन्य वस्तु मे जो रागद्वेष आदि विकल्पों से रहित निश्चल चित्त 
का वर्तना उसमे अंतर्भुत जो व्यवहारदर्शंन, ज्ञान, चारित्र, तप और वीय॑ सहकारी 
कारण से उत्पन्त निश्चय पंचावार उसमे परिणमन करने से यथार्थ पंचाचार को पालने 
वाले (समर्ण) श्रमण शब्द से वाच्य आचार्य, उपाध्याय, और साधुओ को नमस्कार करता 
हूँ ७२॥ (ते ते सब्बे) उन उन पूर्व से कहे हुए पंच परसेष्ठियो को (समर्ग समगं) समुदाय 
रूप वंदता की अपेक्षा एक साथ तथा (पत्तेय॑ पत्तेयं) प्रत्येक को अलग-अलग वंदना की 
अपेक्षा प्रत्येक को (ब) ओर (माणुसे खेत्ते) मनुष्यों को रहने के क्षेत्र ढाईद्वीप मे (वर्ट्टंते) 
वर्तमान (अरहंते) अरहंतो को (वंदामि) मैं वन्दना करता हूँ । भाव यह कि वतंमान में 
इस भरतक्षेत्र में तीर्थकरों का अभाव है परन्तु ढाईद्वीप के पॉच बिदेहों मे सीमन्धर स्वामी 
आदि २० तोर्थकर परमदेव विराजमान है, इन सबके साथ उक्त पहले कहे हुए 
पॉच परमेष्ठियों को नमस्कार करता हूँ । नमस्कार दो प्रकार का होता है द्रव्य और भाव, 
इनमे भाव-नमस्कार सुख्य हे। इस भाव नमस्कार को मै सोक्ष की साधन रूप सिद्ध-भक्ति 
तथा योग-भक्ति से करता हूँ । मोक्ष रूप लक्ष्मी का स्वयंवर संडप रूप जिनेन्द्र के दीक्षा- 
काल से संगलाचार रूप तो अनन्तज्ञानादि सिद्ध गुणों की भावना करना उसको सिद्ध- 
भक्ति कहते है। तंसे ही निर्मेल समाधि में परिणमतल रूप परम योगियों के गुणों की 
अथवा परम योग के गुणों की भावना करना सो योग-भक्ति है। इस तरह इस गाथा 
में विदेहों के तीर्थंकरों के नमस्कार की मुख्यता से कथन किया गया है ॥३॥। (सब्वेसि) 
स्व ही (अरहंताणं) अरहंतों को (सिद्धाणं) आठ कर्म रहित सिद्धो को (गणहराणं) चार 
ज्ञान के धारी गणधर आचार्यों को (तह) तथा (अज्ञावयवग्गाण) उपाध्याय समृह को 
और (चेव) तेसे हो (साहुणं) साधुओ को (णमरों किच्चा) भाव और द्रव्य से नमस्कार 
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करके आगे कहुँगा जो करना है ॥४॥ (तेसि) उन पूर्व में कहे हुए पॉच परमेष्ठियों में 
(विसुद्धईंसणणाणपहाणासमं) विशुद्ध दर्शन ज्ञानमयी लक्षणधारी प्रधान आश्रम को (समासिज्ज) 
भले प्रकार प्राप्त होकर (सम्मं) सास्यभाव रूप चारित्र को (उपसंपयासि) भले प्रकार 
धारण करता हूँ (जत्तो) जिस साम्यभावरूप चारित्र से (णिव्वाणसंपत्ती) निर्वाण की 
प्राप्ति होती है !॥५॥ 

यहाँ टीकाकार खुलासा करते है कि मै आराधना करने वाला हूँ तथा ये भहेँत 
आदिक आराधना करने के योग्य है, ऐसे आराध्य-आराधक का जहाँ विकल्प है, उसे द्वंत 
नससस्‍्कार कहते है तथा रागद्वेषादि औपाधिक भाव के बिकल्‍पों से रहित जो परम समाधि 
है, उसके बल से आत्मा में ही आराध्य-आराधक भाव होना अर्थात्‌ दूसरा कोई भिन्न 
पूज्य-पजक नहीं है, मै ही पूज्य हैँ, मैं ही पुजारी हूँ, ऐसा एकत्वभाव स्थिरतारूप होना, 
उसे अद्वेत नमस्कार कहते है। पूर्व गाथाओं में कहे गए पॉच परमेष्ठियों को इस लक्षण 
रूप द्वत अथवा अद्वंत नमस्कार करके सठ चेत्यालय आदि व्यवहार आश्रम से विलक्षण 
भावाश्रम रूप जो मुख्य आश्रम है उसको प्राप्त होकर मै बवीतरागचारित्र को आश्रय 
करता हूं। अर्थात्‌ रागादिकों से भिन्‍न यह अपने आत्मा से उत्पन्न सुख स्वभाव का रखने 
वाला परमात्मा है, सो ही निश्चय से मे हूँ । ऐसा भेदज्ञान तथा वही परमात्मस्वभाव सब 
तरह से ग्रहण करने योग्य है ऐसी रुचि रूपी सम्यग्दर्शन है, इस तरह दर्शन ज्ञान स्वभाव- 
सयी भावाशत्रम है। इस भावाश्रम-पुरवंक आचरण में आता हुआ, जो पुण्प-बंध का कारण 
सरागचारित्र है, उसे हे जानकर त्याग करके निश्चल शुद्धात्मा के अनुभव स्वरूप बीत- 
रागचारित्र भाव को ग्रहण करता हूँ । 


अथायमेव वीतराग-सरागचारित्रयोरिष्टानिष्टफलत्वेनो पादेयहेयत्व॑ विवेचयति--- 
संप ज्जदि णिव्वाणं देवासुरमणुयरायविह॒वेहि । 


जीवस्स चरित्तादों दंसणणाणप्पहाणादों ॥६॥। 
सपयदते निर्वाण देवासुरमनुजराजविभवे । 
जीवस्य चारित्राददशशनज्ञानप्रधानात्‌ ॥६।। 


संपद्यते हि. दर्शनज्ञानप्रधानाच्चारित्राद्वीत्रागान्मोक्ष,, तत एवं च सरागाह वासुर- 
मनुजराजभिववलेशरूपो बन्धः । अतो उसुमुल्षुणेष्टफलत्वाद्वीतरागचारित्रभुपादेषभनिष्ठफल- 
त्वात्‌ सरागचारित्र हेयम्‌ ॥६॥ 





() सपज्जइ (ज० वृ०) । 
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भुसिका--आगे स्वयं आचायें कुन्दकुन्द ही वीतरागचारित्र को अभीष्ट फल (मोक्ष) का 

जनक होने से उपादेय और सरागचारित्र को अनिष्टफल--स्वर्गादिकी प्राप्ति का 
कारण होने से हेय बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थे--[ दर्शन-ज्ञानप्रधानात्‌ | सम्यर्दर्शन और सम्यग्ज्ञान को प्रधानता-युक्त 
[चारित्रात्‌] चारित्र से [जीवस्य| जीवो को [देवासुरमचुजराजविभवे | देवराज, 
असुरराज (धरणन्द्र) और मनुजराज (चक्रवर्ती) की विभूतियों के साथ [निर्वाणमु] निर्वाण 
भी [सपचते | प्राप्त होता है ॥६॥ 

टीका--दर्शन ज्ञान की प्रमुखता युक्त वोतरागचारित्र से मोक्ष प्राप्त होती है ओर 
उस ही (दर्शन-प्रधान) सरागचारित्र से देवराज, असुरराज ओर मनुजराज के वंभव का, 
(जो परिणास में क्लेश-जनक है), सम्बन्ध प्राप्त होता है। इसलिये सुमुक्षु जीव को इष्ट 
फल वाला होने से वीतराग-चारित्र उपादेय है और अनिष्ट फल वाला होने से सराग- 
चारित्र हेय है ॥६॥ 

विशेषार्थ--सम्यग्दर्शन और सम्यण्ज्ञान के साथ जो सुख का साधक जान संघमा- 
चरण में अनुराग होता है उसका नाम सराग-चारित्र है और वह पुण्यबन्ध का कारण होने 
से इन्द्रादिकों की विश्वूति को प्राप्त कराता है। परन्तु यह सब विभुति वस्तुतः क्लेश- 
जनक ही होती है । साक्षात्‌ निराकुल सुख को सम्भावना उससे नही है। इसीलिये साक्षात्‌ 
शाश्वतिक निर्बाध सुख के अभिलाषी उसे हेय ही मानते है । यह बात अलग है कि जब 
कि जीव की शुद्ध आत्मस्वरूप में स्थिति नहीं होती है तब तक उन्हे अपेक्षाकृत वह भी 
ग्राह्म होता है, पर उनकी बुद्धि उसमे हेय रूप ही रहती है। इसके विपरोत जो रागभाव 
के बिना संयम रूप आचरण होता है, वह चूँकि साक्षात्‌ सोक्ष का कारण होता है---अतएव 
वह सर्वथा उपादेय ही होता है ॥६॥ 


तात्पर्यवृत्ति-- 

अथोपादेयभूतस्याती द्रियचुखस्यकारणत्याद्वीतरागचा रित्रमुपादेयम्‌ ॥। अतीर्द्रियसु खापेक्षया 
हेयस्येन्द्रिय सुखस्य कारणत्वात्सरागचारित्र हेयमित्युपदिशति-- 

सपज्जइ सपद्यते किम्‌ ? णिव्वाण निर्वाणम्‌ । कथम्‌ ? सह । के ? देवासुरमगुयरायविहर्वेह 
देवासुरमनुष्यराजविभवे. । कस्य ? जीवस्स जीवस्य । कस्मातु ? चरित्तादो चारित्रात्‌ । कथभूतातु ? 
दंसणणाणप्पहाणादों सम्यग्दर्शनज्ञानप्रधानादिति । तत्तथा- आत्माधीनज्ञानसुखस्वभादे शुद्धात्मद्रव्ये 
यन्निश्चलनिविकारानुभूतिरूपमवस्थान तल्लक्षणनिश्चयचा रित्राज्जीवस्य समुत्पच्चते । किम्‌ ? पराधी- 
नेन्द्रियजनितज्ञानसुखविलक्षण, स्वाधोनातीन्द्रियरूपपरमज्नानयुखलक्षण निर्वाणम्‌ । सरागरचारित्रा- 
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त्पुनदेवासुरमनुष्यराजविभूतिजनको मुख्यवृत्त्या विशिष्टपुण्यबन्धो भवति, परम्परया निर्वाण चेति। 
असुरेषु मध्ये सम्यरदृष्टि. कथमुत्पद्यते इति चेत्‌? निदानबन्धेन सम्यकत्वविराधना छृत्वा तत्रोत्पद्यत 
इति ज्ञातव्यम्‌ । अन्न निश्चयेन वीतरागचा रित्रमुपादेय सराग हेयमिति भावार्थ ॥६॥ 

उत्थानिका--जिस वीतरागचारित्र का मैने आश्रय लिया है, वही वीतरागचारित्र 
प्राप्त करने योग्य अतीन्द्रिय सुख का कारण है, इससे ग्रहण करने योग्य है तथा सरागचारित्र 
अतीन्द्रिय सुख की अपेक्षा से त्यागने योग्य है, क्योंकि वह इन्द्रिय सुख का भी कारण है, 
इससे भी सरागचारित्र छोडने योग्य है, ऐसा उपदेश करते है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(जीवस्स) इस जोब के (दंसणणाणप्पहाणादो) सम्यग्दर्शेन 
और सस्यसज्ञान की प्रधानता पूर्वक (चरित्तादो) सम्यक्चारित्र के पालने से (देवा- 
सुरमणुयराय- विह॒वेहि) कल्पवासी, भवनत्रिक तथा चक्रवर्ती आदि राज्य की विभृुतियों के 
साथ साथ (णिव्वाण) निर्वाण (संपज्जइ) प्राप्त होती है ! 

प्रयोजन यह है कि---आत्मा के अधीन निज सहज ज्ञान और सहज आनन्द 
स्वभाव वाले अपने शुद्ध आत्म द्रव्य में जो निश्चलता से विकार-रहित अनुभृति प्राप्त 
करता अथवा उसमें ठहर जाना सो ही है, लक्षण जिसका, ऐसे निश्चयचारित्र के प्रभाव से 
इन जीव के पराधीन इन्द्रियजनित ज्ञान और सुख से विलक्षण तथा स्वाधीन अतीरिद्रिय 
उत्कृष्ट ज्ञान और अनन्त सुख है लक्षण जिसका, ऐसा निर्वाण प्राप्त होता है तथा सराग 
चारित्र के कारण कल्पवासी देव , भवनत्रिकदेव, चेक्रवती आदि की विभूति को उत्पन्न 
करने वाला मुख्यता से विशेष पुण्यबंध होता है तथा उससे परम्परा से निर्वाण प्राप्त होता 
है । असुरो के सध्य से सम्यग्दृष्टि कैसे उत्पन्न होता है ? इसका सम्राधान यह है कि 
निदान करने के भाव से सम्यक्त्व की विराधना करके यह जीव भवनत्रिक में उत्पन्त होता 
है, ऐसा जानना चाहिये । यहाँ भाव यह है कि निश्चयनय से वीतरागचारित्र उपादेय 
अर्थात्‌ प्रहण करने योग्य है तथा सरागचारित्र हेय अर्थात त्यागने योग्य है । 

तात्पय यह है कि हमको मोक्ष का साधक निश्चयरत्नत्रयमयी वीतरागचारित्र 
को समझना चाहिये और व्यवहाररत्नन्रयमथी सरागचारित्र को उसका निमित्तकारण 
या परम्परा कारण समझना चाहिये । 
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अथ चारित्रस्वरूप विभावयति--- 
चारित्तं खलू धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिद्दिट्ठो । 
मोहक्खोह-विहीणो परिणामों अप्पणो हु समो ॥णा। 


चारित्र खल्‌ धर्मो धर्मो यस्तत्साम्पमिति निर्दिष्टम्‌ 
मोहक्षोभविहीन परिणाम आत्मनो हि साम्यम्‌ ॥७॥ 
स्वरूपे चरणं चारित्रम, स्वसमयप्रवृत्तिरित्यर्थं: तदेव वस्तुस्वभावत्वाद्धम:, शुद्धच- 


तन्यप्रकाशनमित्यर्थ: । तदेव च यथावस्थितात्मगुणत्वात्साम्पस्‌ । साम्यं तु दर्शंनचारिच्र- 
मोहनीयोदयापादितसमस्तमोहक्षोभाभावादत्यन्तर्निविकारों जीवस्थ परिणास. ॥७॥। 
भूमिका--अब चरित्र के स्वरूप का प्रतिपादत करते! है । 
अन्वयार्थ--[ चारित्रम्‌| चारित्र [खलु] वास्तव मे [धर्म | धर्म है [य- धर्म ] 
और जो धर्म है [तत्‌ साम्यम्‌ | वह साम्य है [इति] ऐसा [निर्दिष्टम्‌ | जिनेन्द्रों द्वारा 
कहा गया है । [साम्यम्‌ | साम्य ही वास्तव मे [मोहक्षोभविहीन | मोह (मिथ्यात्व) और 
क्षोभ (राग-हेष) रहित [आत्मन. परिणाम | आत्मा का परिणाम है ॥७॥ 
टीका--स्वरूप से चरण करना सो (स्वरूपाचरण) चारित्र है। स्वसमय में प्रवृत्ति 
करना (परसे भिन्‍त अपने स्वभाव मे प्रवृत्ति करना) यह इसका अर्थ है, वही वस्तु का 
स्वभाव होने से धर्म है। शुद्ध चेतन्‍य का प्रकाश करना, यह इसका अर्थ है। वही यथाव- 
स्थित आत्सगुण होने से (विषमता रहित सुस्थित आत्मा का गृण होने से) साम्य है, और 
साम्य, दर्शनमोहनीयकर्म तथा चारित्रमोहनीयकर्स के उदय से उत्पन्न होने वाले 
समस्त मोह और क्षोभ (राग हेष) के अभाव के कारण से अत्यन्त निविकार जीव का 
परिणाम है ॥७॥ े 
तात्पर्यवत्ति-- 
अथ निश्चयचारित्रस्थ पर्यायनामानि कथयामीत्यशिप्राय मनसि सोप्रधायें सूत्रमिद निरूपयति--, 
एवमग्रेडपि विवक्षितसूत्रार्थ मनसि धृत्वाथवास्य सूत्रस्याग्रे सूत्रमिदमुचित भवत्येव निश्चित्य सुत्र- 
मिद प्रतिपादयतीति पातनिकालक्षण यथांसभव सर्वत्र ज्ञातव्यमू-चारित्तं चारित्र कतृ खलु धम्मो 
खलु- स्फुट धर्मों भवति। धसम्मो जो सो समो (त्त णिहिदठो धर्मो य स तु शम इति निदिष्ट । 
समो यस्तु शम स मोहकक्‍्खोहविहीणो परिणामों अप्पणो हु मोहक्षोभविहीन परिणाम । कस्य ? 
आत्मन. । हु स्फुटमिति। तथाहि-शुद्धचित्स्वरूपे चरण चारित्र, तदेव चारित्र मिथ्यात्वरागा- 
दिसतरणरूपे भावससारे पतन्‍्त प्राणिनमुद्धृत्य निविकारशुद्धचैतस्ये धरतीति धर्म । स एवं धर्म 
स्वात्मभावनोत्यसुखामृतशीतजलेन कामक्रोधादिरूपाग्तिजनितस्य ससारदु खदाहस्योपशमकत्वात 
शम इति। ततश्च शुद्धात्मश्रद्धानरूपसम्यक्त्वस्थ विनाशको दर्शनमोहाभिधानों मोह इत्युच्यते। 
निविकारनिश्चलवित्तवृत्तिर्पचारित्रस्य विनाशकश्चा रित्रमोहाभिधान क्षीभ. इत्युच्यते | 
तयोविध्व ध्कत्वात्त एवं शमी मोहक्षोभविहीन शुद्धात्मपरिणामों भण्यत इत्यभिप्राय ॥| ७ ॥ 
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उत्थानिका--आगे निश्चयवारित्र का स्वरूप तथा उसके पर्याय नामों का 
अभिप्राय मन में धारण करके आगे का सूत्र कहते है--इसी तरह आगे भी एक सूत्र के 
आगे दूसरा सूत्र कहना उचित है | ऐसा कहते रहेगे, इस तरह की पातनिका यथासम्भव 
सत्र जानती चाहिये । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(चारित्तं) चारित्र (खलु) प्रगठपने (धम्मो) धर्म है (जो 
धम्मो) जो यह धर्म है (सो समोत्ति) सो ही समर या साम्यभाव है, ऐसा (णिद्दिदठो ) कहा 
गया है । (अप्पणो) आत्मा का (मोहक्खोहविहीणा) मोह और क्षोभ से रहित (परिणामों) 
भाव है (हि) वही निश्चय करके (समो) समता भाव है । 

प्रयोजन यह है कि शुद्धचेतन्य के स्वरूप सें आचरण करना चारित्र है। यही 
चारित्र सिथ्यात्व रागह्देषादि द्वारा संसरणरूप जो भाव संसार उसमें पड़ते हुए प्राणी का 
उद्धार करके विकार-रहित शद्ध चेतन्यभाव सें धारण करने वाला है, इससे यह 
चारित्र ही धर्म है। यही धर्म अपने आत्मा की भावना से उत्पन्त जो सुखरूपी अमृत उस 
रूप शीतल जल के द्वारा काम क्रोध आदि अग्नि से उत्पन्त संसार के दुःखों की दाह को 
उपशप्त करने वाला है, इससे यही शम, शांतभाव या साम्यभाव है। मोह और क्षोत्ष के 
ध्वंस करने के कारण से वही शांतभाव मोह क्षोभ रहित शुद्ध आत्मा का परिणाम कहा 
जाता है। शुद्ध आत्मा के श्रद्धान रूप सम्पग्दर्शंन को नाश करने बाला जो दर्शनमोहनीय- 
कर्म है, उसे मोह कहते है। तथा निविकार निश्चल चित्त के वर्तंतरूप चारित्र को चाश 
करने वाला है, वह चारित्र सोहनीयकर्म या क्षोभ कहलाता है । 
अथात्मनश्चा रिन्रत्व॑ निश्चिनो ति--- 

परिणम॒दि जेण दव्व॑ं तक्‍कालं तम्मय त्ति पण्णत्तं । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धस्मो सुणेयच्वों ॥४॥ 
परिणमति येन द्रव्य तत्काल तन्नयनित्ति परन्चजजन 
तस्माद्धमंपरिणत आत्मा पर्नो. ऋतन्‍तह्यः (था! 

यत्खलु द्रव्यं यस्मितकाले येन भावेन परिणमतति हुनर तपम्मिद क्षाले क्रिलौष्ण्यपरिण- 
ताय.पिण्डवत्तन्यं भवति । ततोध्यमात्मा धर्नेण परिएनों घवं एच ऋवतीति सिद्धमात्म 
नश्चारित्रत्वम्‌ ।॥८॥। 

भूमिका--भवद, आत्मा चारित्रहप क्ञा नेन्च८ ऋरतने ह्ैं--- 
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अन्वयार्थ--| द्रव्यम्‌] द्रव्य [यत्कालम्‌] जिस समय में [येन भावेन] जिस भाव 
से [परिणभत्ति | परिणमन करता है [तत्कालम्‌ | उस समय [तन्मम्‌) उस रूप है [इति | 
ऐसा [प्रज्ञप्तम्‌] श्री जिनेन्द्रो द्वारा कहा है। [तस्मात्‌ | इसीलिये [धर्मपरिणत. आत्मा] 
धर्म परिणत आमा को [धर्म ] धर्म [ मन्‍्तव्य.] जानना चाहिये । 

टीका--वास्तव से जो द्रव्य जिस समय में जिस भाव से परिणत होता है, वह द्रव्य 
उस समय से उसी--स्वरूप है, उससे भिन्‍न नही है । जेसे--उष्णता रूप से परिणत लोहे 
का गोला उस स्वरूप (उष्णतामय) होता है। इस कारण धर्म रूप से परिणत आत्मा धर्म॑ 
ही है । इस प्रकार आत्मा की चारित्रता सिद्ध हुई (पर्यायदृष्टि से आत्मा का चारित्र से 
अभेद करके कथन किया है)। 

यहाँ यह विशेषता समझना चाहिये कि पुर्व मे (गाथा ७) मे कहा था कि चारित्र 
आत्मा का भाव है। पर इस गाथा में अभेद नय से यह कहा गया है कि जैसे उष्णभाव 
से परिणत लोहे का गोला स्वयं उष्ण है--लोहे का गोला उष्णता से भिन्‍त नही है, वेसे 
ही चारित्र भाव से परिणत आत्मा भी स्वय चारित्र है--उससे भिन्‍्त नहीं है, यह अभिप्राय 
ग्रहण करना चाहिये ॥८॥ 

तात्पयंवृत्ति-- 

अथाभेदनयेन धर्मपरिणत आत्मैव धर्मो भवतीत्यावेदयति--परिणमदि जेण दव्व तबकाले तम्मय त्ति 
पण्णत्त परिणमत्ति येन पर्यायेण द्रव्य कत्‌' तत्काले तन्मय भवतीत्ति प्रज्ञप्तम्‌ यतत कारणात्‌, तम्हा 
धम्मपरिणदों आदा धम्मों मुणेदब्बो ततः कारणात्‌ धर्मेण परिणत आत्मेव धर्मो मन्तव्य इति । 
तद्यथा-निजशुद्धात्मपरिणतिरूपो निश्चय धर्मो भवति | पञ्चपरगेष्ठययादिभक्तिपरिणा मरूपो व्यवहार- 
धर्मस्तावदुच्यते | यतस्तेन तेन विवक्षिताविवक्षितपर्यायेण परिणत्त द्रव्य तन्मय भवत्ति, तत पूर्वोक्त- 
धर्मद्रयेन परिणतस्तप्ताय पिण्डवदभेदनयेनात्मेव धर्मों भवतीति ज्ञातव्यम्‌ | तदपि कस्मात्‌ ”? उपादान- 
कारणसद्श हि कार्यमिति वचनातु्‌ । तच्च पुतरुपादानकारण शुद्धाशुद्धभेदेन द्विधा । रागादिविकल्प- 
रहितस्वसवेदनज्ञानम।गमभाषया शुक्लध्यान वा केवलन्नानोत्पत्तो शुद्धोपादानकारण भवति। 
अशुद्धात्मा तु रागादीनामशुद्धनिश्चयेताशुद्धोपादानकारण भवतीति सूत्रार्थ । एवं चारित्रस्य सक्षेप- 


सूचनरूपेण द्वितीयस्थले गाथात्रय गतमु ॥५॥ 
एव चारित्रस्य सक्षेपसूचनल्पेण द्वितीयस्थले गाथात्रय गतम । 


उत्थानिका--भआगे कहते है कि अभेदनय से इन वीतरागभावरूषी धर्म मे परिणमन 
करता हुआ आत्मा ही धर्म है। 

अन्वय सहित विशपार्थ--(दव्बं) द्रव्य (जेण) जिस अवस्था या भाव से (परिण- 

मदि) परिणसन करता है या बर्तन करता है (तक्काले) उसो समय वह द्रव्य (तम्मयत्ति) 
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के 


उस पर्याय था भाव के साथ तन्मण हो जाता हे, ऐसा (पप्पत्त) कहा गया है। (तम्हा) 
इसलिये (धम्म परिणदों) छर्म रूप भाव से उतंनत करता हुआ (आदा) आप्मा (धम्मो) 
एर्मंगप (मुणेद्यब्यो) माना जाना छाहिये। 

तात्पय्यं हु है वि अपने शुद्ध क्ात्मा के स्वमाद मे परिणमन होते हुए जो भाव 
ने है दया परच्रपरमेप्ठी आदि को भक्तिरृपी परिणति या 
पारणमन करता 


जीता #. इसे धिश्श ० एम 


जप 


कम 


भाव पो ब्ण्यह्ारएम दाहते 
न्‍आ इ्रब्य उस पर्याय से तग्मण हो जाता है, एउसल्िय्रे पं में छह हुए निश्चय धर्म और 


हे (ः दर १:2६ ले ०0 जप ० सनक बम अनक अन्‍ ह *ूऊ 
। दाीक अपनोन्‍नअपनां वदादट्त पयाय से 


/ ह 


यहारतर्म से परिणयन दारता हुआ आत्मा ही सर लोहे ेझे पिद्र वी तनह अभेद नय से 
प्रधंणप होता 8, ऐसा जानना छाहिपे। यह भी इसीलिए झि उपादानशारण के सद॒श कार्य 


० 


ऐतवा है, ऐसा सिद्धाग्त झा एइघ्म है तथा रहु उपादानधारण शुद्ध और अधशुय के भेद से 


हे 


छ 


दी प्रषार झा (| केपएजल्लाम को उत्पर्ति में राशट्रेपादि रात रृघमयेदनज्ञान तथा आगम 
को भाषा से शुदल-ध्याव शब् उपादानदारण हैं हश भषणण शात्मा रागादिग्प से 
परिणयन परता एआ अशद्य नविश्दपनय से अपने रागादि भादोा हा पक्षणशय उपादानकारण 
ऐोता है । 

जप जीएरप शधाशभणशद्धत्दं दिरिदनोति-- 


जीदो परिणमद्दि ऊदा सहेण असहेण दा सहो असहो । 
सुद्ेण ठदा सुद्दों हुव॒दि हि परिणाससब्नावों ॥८॥ 
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अशभ होता है, और जब वरी [शुद्धेत] शुद्ध भाव से [परिणमति | परिणमत् करता है 
[तदा] तव [शुद्ध भवति]| स्वय शुद्ध होता है [हि] क्योकि वह [परिणामसदभाव | 
परिणसन स्वभाव वाला है--उत्पाद व्यय-श्रौव्य स्वरूप है | 

टीका--जब यह आत्मा शुभ या अशुभ राग भाव से परिणत होता है, तब जपा 
कुसुम था तमालपुष्प के लाल या काले रगरूप परिणत स्फटिक की भांति परिणाम 
स्वभाव होता हुआ स्वयं शुभ या अशुभ होता है ओर जब वह शुद्ध अराग (वीतराग) भाव 
से परिणत होता हुआ शुद्ध होता है, तब शुद्ध अराग (वीतराग) स्फटिक की भांति परि- 
णाम स्वभाव होता हुआ शुद्ध होता है (उस समय आत्मा स्वयं हो शुद्ध होता है) । 

इस प्रकार जीव के शुभत्व, अशुभत्व और शुद्धत्व सिद्ध होते है। तात्पयं यह है कि 
वह अपरिणमन स्वभाव कूटस्थ नहीं है ॥॥ 

तात्पय॑चृत्ति-- 

अथ शुभाशभशद्धोपयोगत्रयेण परिणतो जीव शभाशभशद्धोपयोगस्वरूपो भवत्तीत्युपदिशति-- 
जीवो परिणमदि जदा सुहेण अहहेण दा जीव कर्ता यदा परिणमति शुभेनाशुभेन वा परिणामेन सुहो 
असुहो हवदि तदा शुभेन शुभो भवति, अशुभेत वाइशुभो भवति। सुद्धण तदा सुद्धों हि शुद्धत यदा 
परिणमति तदा शुद्धो भवर्ति, हि स्फुटस्‌ । कथभूत सन्‌ ” प्रिणामसब्भावों परिणामसद्रभाव. सन्निति | 
तथथा-यथा स्फटिकमणिविशेषो निर्मेलोडपि जपापुष्पादिरक्तक्ृष्णश्वेतोपाधिवशेन रक्तकृष्णश्वेतवर्णो 
भवत्ति, तथाउय जीव स्वभावेन, शुद्धब॒ुद्धकस्वरूपो5पि व्यवहारेण गृहस्थापेक्षया यथासभव सरागसम्य- 
वत्वपूर्वंकदानपूजा दिशुभानुष्ठानेन, त्पोधनानेक्षया मूलोत्त रगुणादिशुभानुष्ठानेन परिणत शुभो ज्ञातव्य 
इति | भिथ्यात्वाविरतिप्रमादकषाययोगज्चप्रत्ययरूपाशभोपयोगेनाशुभो विज्ञेय. | निश्चयरत्नत्रयात्म- 
कशुद्धोपयोगेन परिणत शुद्धों ज्ञातव्य इति | किच जीवस्यासख्येयलोकमात्रपरिणामा सिद्धान्ते मध्यम- 
प्रतिपत्या मिथ्यादृष्ट्यादिचतु्दंशगु णस्थानरूपेण कथिता:। अन्न प्राभुतशास्त्रे तान्येव गुणस्थानानि सक्षेपे- 
णाशुभशुभशुद्धोपयोगरूपेण कचितानि | कथमिति चेत--मिथ्यात्वसासादनमिश्रगुणस्थानत्रये तारतम्ये- 
नाशुभोपयोग , तदनन्तरमसयतसम्यर्दुष्टिदेशविरतप्रमत्तसयतगुणस्थानत्रये तारतम्येन शुभोपयोग:, 
तदनन्तरमश्रमत्तादिक्षीणकषायान्तगुगस्थानषट्के तारतम्येन शुद्धोपपोग , तदनन्तर सयोग्ययोगिजिन- 
गुणस्थानद्ये शुद्धोपपोगफलमिति भावार्थ ॥६॥ 

उत्थानिका--आगे यह उपदेश करते है कि शुभ, अशुभ तथा शुद्ध ऐसे तीन प्रकार 
के उपयोग से परिणमन करता हुआ आत्मा शुभ, अशुभ तथा शुद्ध उपयोग स्वरूप 
होता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदा) जब (परिणाम सब्भावो) परिणसन स्वभाव- 
धारी (जीवो) यह जीव (सुहेण) शुभ भाव से (वा असुहेण) अथवा अशुभ भाव से 
(परिणमदि) परिणमन करता है तब (सुहो असुहो) शुभ परिणामों से शुभ तथा अशुभ 
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परिणामों से अशुभ (हवदि) हो जाता है। (सुद्धेण) जब शुद्ध भाव से परिणमन करता है 
(तदा) तब (हि) निश्चय से (सुद्धो) शुद्ध होता है । 

इसी का भाव यह है कि जैसे स्फटिकसणि का पत्थर निर्मल होने पर भी जपा 
पुष्प आदि लाल, काली, श्वेत उपाधि के वश से लाल, काला, श्वेत रंग रूप परिणम जाता 
है, तैसे यह जीव स्वभाव से शुद्धबुद्ध एक स्वभाव होने पर भी व्यवहार करके गुहस्थ 
अपेक्षा यथासंभव राग-सहित सम्यकत्व-पुर्वंक दान पुजा आदि शुभ कार्यो के करने से तथा 
मुनि की अपेक्षा घुल व उत्तर गुणो को अच्छी तरह पालन रूप बतंने मे परिणमन करने से 
शुभ है, ऐसा जानना योग्य है। मिथ्यादर्शन सहित अविरतिभाव, प्रमादभाव, कषायभाव 
व सन वचन काय योगों के हलन चलनरूप भाव, ऐसे पांच कारणरूप अशुभोपयोग में 
वर्तत करता हुआ, अशुभ जानना योग्य है तथा निश्चल रत्तनत्रयमय शुद्ध उपयोग से 
परिणसव करता हुआ, शुद्ध जानना चाहिये । इसका क्‍या प्रयोजन है सो कहते है कि 
सिद्धान्त में जीव के असंख्यातत लोकप्रमाण परिणाम है। मध्यम वर्णन की अपेक्षा मिथ्यादर्शन 
आदि १४ गुणस्थान रूप से कहे गए है। इस प्रवचनसार प्राभृतशास्त्र में उन्हीं गुणस्थानो 
का संक्षेप से शुभ अशुभ तथा शुद्ध-उपयोग रूप से वर्णन किया गया है। सो ये तोन प्रकार 
के उपयोग १४ गुणस्थानो मे किस तरह घटते है सो कहते है--मिथ्यात्व, सासादन और सिश्र 
इन तीन गुणस्थानो में तारतम्य से कम्ती-कसती अशुभ उपयोग है। इसके पीछे असंयत 
सम्यग्दृष्टि, देशविरत तथा प्रमत्तसंयत ऐसे तीन गुणस्थानो में तारतम्य से शुभोपयोग है। 
उसके पीछे अप्रमत्त से लेकर क्षीणक्षाय तक छः गुणस्थानो मे तारतम्य से शुद्धोपयोग है । 
उसके पीछे संयोगिज्ञिन और अयोगिजिन इन दो गुणस्थातों मे शुद्धोपपोग का फल है, 
ऐसा भाव है । 

अथ परिणाम वस्तुस्वभावत्वेन निश्चिनोति-- 

णत्थि विणा परिणाणं अत्थो अत्थं विणेह परिणामों । 


दव्वगुणपज्जयत्थी. अत्यो. अत्वथित्तणिव्वत्तो ॥१०॥ 
नास्ति विना परिणाममर्थोषर्थ विनेह परिणाम । 
द्रव्यगुणपर्य यस्थो5थो5स्तित्वनिव्‌ त्त, ।११०॥। 


न खलु परिणाममन्तरेण वस्तु सत्तामालम्बते वस्तुनों द्रव्यादिभि: परिणामात्‌ 
पृथगुपलस्भाभावान्ति परिणामस्य खरश्यद्धकल्पत्वाद दृश्यपानगो रसादिपरिणामविरोधाचत्र 
अन्तरेण वस्तु परिणामो5पि न सत्तामालम्बते, स्वाभ्रयभृतस्प वस्तुनोइमावे निराश्रयस्य 
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परिणामस्य शन्यत्वप्रसड्भातु। वस्तु पुनरूद्ध्व॑त्रारामान्यलक्षणे द्रब्ये सहभाविविशेषल- 
क्षणेषु गुणेषु क्रमभाविविशेषलक्षणेष्‌ पर्यायेष व्यवस्थितसुत्पादव्ययश्रौव्यमयास्तित्वेन 
निवंतितं निव त्तिमच्च । अतः परिणामस्वभावसमेव ॥१०॥ 

भूमिका--अब परिणाम को वस्तु स्वभाव से निश्चय करते है-- 

अन्वयार्थ--[ इह | लोक मे [परिणाम विना | परिणाम के बिना [अर्थ नास्ति | 

पदार्थ नही है और [अर्थ विना | पदार्थ के बिना [परिणाम | परिणाम [नास्ति| नही है 
[ द्रव्यगुणपर्ययस्थ | द्रव्य, गुण व पर्याय मे रहने वाला [अर्थ] पदार्थ [अस्तित्वनिवृत्तः ] 
(उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य स्वरूप) अस्तित्व से बना हुआ है । 

टीका--निश्चय से परिणास के बिना वस्तु अस्तित्व को धारण नहों करती । 
अर्थात्‌ परिणाम के बिना आश्रय नही लेती है, उसका सदुभाव सम्भव द्रव्यादि के द्वारा 
होने वाले (द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव द्वारा अथवा द्रव्य-गुण-पर्याय द्वारा अथवा उत्पाद-व्यय- 
श्रौव्य द्वारा होने वाले) परिणाम से भिन्‍्त प्राप्ति का अभाव है। क्योकि (१) परिणास- 
रहित वस्तु की गधे के सीग से समानता है (अर्थात्‌ परिणास-रहित वस्तु का गधे के सीग 
के समान अभाव है ।) (२) तथा उस वस्तु का, दिखाई देने वाले गोरस इत्यादि (दूध 
दही आदि) परिणामों के साथ, विरोध आता है। 

वस्तु के बिना परिणास भी अस्तित्व को धारण नहीं करता, वयोकि स्वाश्रय-भुत 
वस्तु के अभाव से निराश्रयपरिणाम की शुन्यता का प्रसंग आता है। 

वस्तु तो ऊध्वेता-सामान्य-स्वरूप द्रव्य से, सहभावी (साथ-साथ रहने वाले) 
विशेष ( भिन्‍्त-भिन्‍्त) स्वरूप वाले गुणों में तथा क्रमभावी (क्रमशः एक के बाद एक होने 
वाले ) विशेष (भिन्‍्त-भिन्‍न) स्वरूप पर्यायों से व्यवस्थित है अर्थात्‌ रहने वाली है ओर 
आह 2 2 अस्तित्व से बती हुई है। इसलिये वस्तु परिणास स्वभाव-वाली 
ही है। 

परिणास के माने-बिना वस्तु सत्ता का सहारा नही लेती-उसके बिना वस्तु का 
अस्तित्व ही समाप्त हो जाता है, क्योकि द्रव्यादि स्वरूप से वस्तु का ही परिणाम होता है, 
जिससे कि वह (वस्तु) कभी भिन्‍त नहीं उपलब्ध होती-सर्वंदा उस परिणास-सथ 
ही वह उपलब्ध होती है। इस प्रकार जब दोनों मे अभेद है, तब परिणाम के बिना उस 
वस्तु की कल्पना गधे के सींग के समान ही ठहरती है। इसके अतिरिक्त बसी अवस्था से 
लोक में जो दूध का परिणाम दही व घृत आदि रूप देखा जाता है उसका भी विरोध 
अनिवायय होगा । इसी प्रकार वस्तु के माने बिना केवल परिणाम का भी अस्तित्व नही 
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रह लकता है। कारण कि उस परिणाम का आश्रय तो वस्तु ही है, सो अपने आश्रय मृत 
उस वस्तु के बिना निराधार परिणास के अभाव का प्रसंग अनिवाय होगा। दूसरे वस्तु 
ऊध्वैेता-सामान्य-स्वरूप द्रव्य मे, सहभावी विशेष-स्वरूप गुणों में, तथा क्रमभावी 
विशेष-स्वहूप पर्यायों से व्यवस्थित रहने के कारण उत्पाद, व्यय एवं श्रोव्य-स्वरूप 
अस्तित्व से निष्पन्‍्त है । 

विशेषाथं---वस्तु का लक्षण अर्थ-क्रिया-क्ारित्व है--जेसे घट का अर्थ-क्रिया- 
कारित्व जल धारण, वस्त्र का अर्थ क्रिया-कारित्व शरीराच्छादन आदि । सो यह अथे- 
क्रिया तभी बन सकती है जब वस्तु को परिणाम-स्वरूप स्वीकार किया जाय । परिणाम 
का अर्थ है पूर्व आकार का परित्याग (व्यय), उत्तर आकार का ग्रहण (उत्पाद) ओर 
इन दोनों ही अवस्थाओं में द्रव्य (ऊध्वंता सामान्य) का समान रूप से अवस्था है, इस 
प्रकार से वस्तु सामान्य विशेष स्वरूप सिद्ध होती है। सामान्य का अर्थ समानता है । 
वह सामान्य तियेक्-सामान्य और ऊध्वंता-सामान्य के भेद से दो प्रकार का है। इनमें 
सद्शता रूप जिस धर्म से अनेक वस्तुओं में एकरूपता पायी जाती है, उसका नाम तियेंक्‌- 
सामान्य है | जेसे---काली व लाल आदि अनेक गायों में गोरूपता। तथा एक ही द्रव्य 
की उत्तरोत्तर निष्पन्त होने वाली अनेक अवस्थाओं में जो द्रव्य-रूपता ज्यों को त्यों 
अवस्थित रहती है, वह है अध्वेंता-सामान्य । जेसे--एक ही सुवर्ण द्रव्य की उत्तरोत्तर 
निष्पत्त होने वाली कड़ा व सांकल आदि अनेक अवस्थाओ में सुवर्ण सामान्य का अवस्थान । 
सामान्य के समान विशेष भी दो प्रकार का है १-पर्याय-विशेष और २-व्यतिरेक-विशेष । 
उनमें से एक हो द्रव्य में जो क्रम से अनेक अवस्थायें होती है--जंसे अ(त्मा में हु५॑ विषाद 
आदि, उन्हे पर्याय-विशेष कहते है । तथा विविध पदार्थों मे जो विसद्शता दृष्टिगोचर 
होती है, वह व्यतिरेक-विशेष कहा जाता है। जसे--गाय, भेस और घोड़ा आदि की 
विसदृशता । यहाँ वृत्तिकार ने यह अभिप्राय प्रगट किया है कि वस्तु उत्पाद-विनाशरूप 
होने से जब सहभावी-विशेष रूप गुणों मे--जसे जीव ज्ञान-दर्शनादि गुणों से पुदुगल रूप- 
रसादि गुणों से तथा क्रमभावी विशेष रूप पर्यायों मे अवस्थित रहने के साथ ही ऊध्वेता- 
सामान्यरूप श्रोव्य सें भो अवस्थित रहुतो है, तव उसका उत्पादादि तीन रूप परिणाम 
से कथंच्त्‌-पर्याय की अपेक्षा से जसे भेद मानना पड़ता है, वेसे ही कथचित्‌-द्रव्य की 
अपेक्षा-उससे अभेद भी अनिवार्य है । कारण कि ऐसा मानने के बिना--सर्वथा भेद अथवा 
अभेद को कल्पना में--उन दोनों का (वस्तु व परिणाम) का अस्तित्व ही नही रह सकता। 
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तात्पर्य॑वरत्ति 

अथ नित्यकान्तक्षणिकैकान्तनिषेधार्थ परिणामपरिणामिनों परस्पर कथचिदश्ेद दर्शयति-- 
णत्थि विणा परिणाम अत्थो मुक्ततजीवे तावत्कथ्यत्ते, सिद्धपर्यायरूपशुद्धपरिणाम विना शुद्धजीवपदार्थों 
नास्ति। कस्मातु ? सन्ञालक्षणप्रयोजनादिशेदेषपि प्रदेशभेदाभावात्‌। अत्य विणेह परिणामों 
मुक्तात्मपदार्थ विना इह जगति शुद्धात्मोपलम्भलक्षण सिद्धपर्यायरूप शुद्धपरिणामों नास्ति। 
कस्मातु ? सन्नादिभेदे&पि प्रदेशभेदाभावात्‌ दव्वगुणपज्जयत्थो आत्मस्वरूप द्रव्य तत्रव केवलज्नानादयो 
गुणा सिद्धरूप पर्यायच, इत्युक्तलक्षणणेषु द्रव्यगुणपर्यायेषु तिष्ठतीति द्वव्यगुणपर्यायस्थो भवति। 
स कः कर्ता ” अत्थो परमात्मपदार्थ,, सुवर्णद्रव्यपीतत्वादिगुणकुण्डला दिपर्यायस्थसुवर्णपदार्थवत्‌ । 
पुनश्च किरूप. ? अत्थित्तणिव्वतो शुद्धद्रव्यगुणपर्यायाधारभूत यच्छुद्धास्तित्व तेन नचिवृ त्तो$स्तत्व- 
निर्वृत्त;, सुवर्णद्रव्यगुणपर्यायास्तित्वनिव्॒‌ त्तसुवर्णपदार्थथदिदि | अयमत्र तात्पर्यार्थ । यथा-- 
मुवतजीवे द्रव्यगुणपर्यायत्रय परस्पराविनाभूत दर्शित तथा ससारिजीवेडपि मतिज्ञानादिविभावगुणंपु 
नरतारकादिविभावपययिषु नयविभागेन यथासभव विज्ञेयम्‌, तथेव पुद्गलादिष्वषि । एवं शुभाशुभशुद्ध- 
परिणामव्या|ख्यानमुख्यत्वेन तृतीयस्थले गाथा हय गतम्‌ ॥१ ०॥। 

उत्थानिका--आगे जो कोई पदार्थ को सर्वथा अपरिणामी नित्य कुटस्थ मानते है तथा 

जो पदार्थ को सदा ही परिणमनशील क्षणिक ही मानते है, इन दोनो एकान्त भावों का 
मिराकरण करते हुए परिणाम और परिणामी जो पदार्थ है, उत्तमे परस्पर कथचित्‌ अभेद- 
भाव दिखलाते है। अर्थात्‌ जिसमे अवस्थाये होती है, वह द्रव्य तथा उसकी अवस्थाए किसी 
अपेक्षा से एक ही है, ऐसा बताते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( अत्थो ) पदार्थ (परिणाम बिना) पर्यायके बिना (णत्थि) 
नही रहता है । यहाँ वृत्तिकार ने मुक्त जीव मे घटाया है कि सिद्ध पर्यायरूप शुद्ध परिणाम 
को छोड़कर शुद्ध जीव कोई अन्य पदार्थ नही होता है क्योंकि यद्यपि परिणाम और 
परिणामी से संज्ञा, संख्या, लक्षण प्रयोजन की अपेक्षा भेद है, तो भी प्रदेश-भेद न होने से 
अभेद है। तथा (इह) इस जगत में (परिणासी) परिणाम (अत्थ विणा) पदार्थ के बिना 
नही होता है। अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा की प्राप्ति रूप है लक्षण जिसका ऐसी सिद्ध पर्यायरूप 
शुद्ध परिणति सुक्तरूप आत्म-पदार्थ के बिना नही होती है, क्योंकि परिणाम परिणामी में 
संज्ञादिसे भेद होने पर भी प्रदेशों का भेद नही है। (दब्बगुणपज्जयत्थो) द्रव्य गुण पर्थायों 
में ठहरा हुआ (अत्थो) पदार्थ (अत्थित्तणिव्वत्तो) अपने अस्तित्व से रहने बाला अर्थात्‌ 
अपने अस्तिपने से सिद्ध होता है । 

यहां शुद्ध आत्मा मे लगाकर कहते हैं कि आत्म-स्वरूप द्रव्य है, उसमे केवल 
ज्ञानादि गुण है तथा सिद्ध रूप पर्याय है। शुद्ध आत्म-पदार्थ इस तरह द्रव्प गुण पर्याय में 
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ठहरा हुआ है, जंसे स्वर्ण पदार्थ, स्वर्ण द्रव्य पीतपना आदि गुण तथा कुंडलादि पर्यायों में 
तिष्ठने वाला है। ऐसा शुद्ध द्रव्य गुण पर्याय का आधारभूत जो शुद्ध अस्तिपना उससे 
परमात्मा! पदार्थ सिद्ध है जंसे सुवर्ण पदार्थ, सुवर्ण द्रव्य गुण पर्याय की सत्ता से सिद्ध है । 
यहां यह तात्पय॑ है कि जसे मुक्त जीव से द्रव्य गुण पर्याय परस्पर अविनाभूत दिखाए गए है, 
तैसे ही संसारी जीव से भी सतिज्ञानादि विभावगुणों के तथा नर नारकादि विभावपर्यायों 
के होते हुए नय विभाग से यथासम्भव जान लेता चाहिये, तेसे ही पुद्गलादि के भीतर भी । 
इस तरह शुभ परिणामों की मुख्यता से व्याख्यान करते हुए तीसरे स्थल में दो गाथाएं 
पूर्ण हुई ॥१०॥ 
अथ चारित्रपरिणामसम्पर्कसम्भववतो: शुद्धशुभपरिणामयोरुपादानहानाय फलमालोचयति--- 
धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदो । 
'पावदि णिव्वाणसुहं सुहोवजुत्तो व सग्गसुहं ॥११॥ 
धर्मेण परिणतात्मा आत्मा यदि शद्धसप्रयोगयुत: । 
प्राप्नोति निर्वाणसुख शुभोपयुक्तो वा स्वगंसुखम्‌ ॥॥११॥ 

यदायसात्मा धर्मपरिणतस्वभावः शुद्धोपयोगपरिणतिमुद्गहृति तदा निःप्रत्यनीकशक्ति- 
तया स्वकार्यकारणप्मथंचारित्र: साक्षान्मोक्षमवाप्नोति । यदा तु धमंपरिणतस्वभाबो5पि 
शुभोपयोगपरिणत्या संगच्छते तदा सप्रत्यनीकशक्तितया स्वकार्यकरणाससर्थ: कथंचिद्वि- 
रुद्धकार्यकारिचारित्र: शिखितप्तघृतोपपिक्तपुरुषो दाहदुःखमिव स्वगंसुखबन्धमवाप्नोति । 
अत. शुद्घोपयोग उपादेय: शुभोपयोगो हेयः ॥११॥ 

भूमिका--अब चारित्र-परिणाम के साथ सम्बन्ध रखने से उत्पन्त होने वाले शुद्ध 
ओर शुभ परिणामों के क्रम से प्रहण और त्याग के लिये शुद्ध-परिणाम के ग्रहण और शुभ- 
परिणाम के त्याग के लिये उनके फल का विचार करते है-- 

अन्वयार्थ--[ धर्मेण परिणतात्मा] धर्म से (चारित्र) से परिणत स्वरूपवाला 
[आत्मा] यह आत्मा [यदि] यदि [शुद्धसम्प्रयोगयुत | शुद्ध उपयोग सहित हो जाता है 
तो वह [निर्वाणमुखम ] मोक्ष खुख को [आप्तोति] पाता है [वा] और यदि वह 
| शुभोपयुक्त | शुभ उपयोग वाला होता है तो [स्वगंयुखम्‌ | स्वर्गके सुखको | प्राप्नोति | 
प्राप्त करता है । 

टीका--जब यह आत्मा धर्म-परिणत स्वभाव वाला होकर शुद्धोपयोग रूप परिणति 
फो धारण करता है तब विरोधी शक्ति (राग भाव) से रहित होने के कारण अपना कार्य 


(१) पावड (ज« वृ०), (२) य( ज० बृ०) 
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करने में समर्थ चारित्र-त्राला होता हुआ चाक्षात्‌ मोक्ष को प्राप्त करता है। किन्तु जब वही 
आत्मा धर्म-परिणत स्वभाव वाला होता हुआ भी शुभोपयोग रूप परिणति से समत (युक्त) 
होता है--सराग-चारित्र को धारण करता है--तब विरोधी शक्ति (राग भाव) से सहित 
होने के कारण अपना कार्य करने से असमर्थ वहु कथंचित्‌ विरूद्ध कार्य करने वाले चारित्र 
से युक्त होकर स्वर्ग सुखरूप बन्धन को प्राप्त करता है। उदाहरणाथ्थं--जंसे अग्नि से 
सनन्‍्तप्त घी से सिकत-जला हुआ पुरुष जलन से दु ख को प्राप्त करता है । इसलिये शुद्धोप- 
योग उपादेय है और शुभोपयोग हेय है । 
भावार्थ--छठे से बारहवें गरुणस्थान तक के मुनि को अधेददृष्टि से चारित्र- 
परिणत-आत्मा कहते है। उसी को भेद-दृष्टि से सातवे से बारहवे तक शुद्धोपयोगी या 
वीतरागचारित्र का धारी कहते है, जिसका फल साक्षात्‌ मोक्ष है और छठे मे शुभोपयोगी 
या सरागचारित्र वाला कहते है, जिसका फल (परम्परा मोक्ष होने पर भी) साक्षात्‌ 
पुण्यबंध रूप स्वर्ग है । इस सम्बन्ध से शब्द “कथंचित्‌” ध्यान देने योग्य है ॥११॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ वीतराग-सरागचा रित्रसज्ञयो- शुद्ध-शुभोपयोगपरिणामयो सक्षेपेण फल दर्शयति.-- 
ध्म्मेण परिणदप्पा अप्पा धर्मेण परिणतात्मा परिणतस्वरूप सब्तयमात्मा जदि सुद्ध- 
संपयोगजुदो यदि चेच्छुद्धोपयोगाभिधानशुद्धसप्रयोगपरिणामयुत परिणतों भ्वति पावइ णिव्वाण- 
सुह तदा निर्वाणसुख प्राप्नोति। सुहोवजुत्तो थ सगासुह शुभोपयोगयुत परिणत सन्‌ स्वर्गंसुख 
प्राप्योति । इतो विस्तरम्‌-इह धर्मशब्देन।हिसालक्षण: सागारानगाररूपस्तथोत्तमक्षमादिलक्षणो रत्न- 
त्रयात्मको वा, तथा मोहक्षोभरहित आत्मपरिणामः शुद्धवस्तुस्वभावश्चेति गृह्मते। स एवं धर्मे: 
पर्यायान्तरेण चारित्र भण्यते । “चारित्तं खलु धम्मो” इति वचनात्‌ | तच्च चारित्रमपहतसयमोपेक्षा- 
सयमभेदेत सरागवीतरागरभेदेन वा शुभोपयोगशुद्धोययोगभेदेन च द्विवा भवति । तत्र यच्छद्धसप्रयोग- 
शब्दवाच्य शुद्धोपयोगस्वरूप वीतरागचारित्र तेन निर्वाण लभते। निरविकल्पसमाधिरूपशुद्धोपयोग- 
शक्‍्त्यभावे सति यदा शुभोपपोगरूपप्तरागचारित्रेण परिणमति तदा पूर्वमनाकुलत्वलक्षणपा रमाथिक- 


सुखविपरीतमाकुलत्वोत्पादक स्वर्गसुख लभते । पश्चात्‌ परमसमाधिसामग्रीसद्भावे मोक्ष च लभते 
इति सूत्रार्थ: ॥११॥ 


उत्थानिका--आगे वीतरागचारित्ररूप शुद्धोपपोग तथा सरागचारित्ररूप शुभोपयोग 
परिणामों का सक्षेप से फल दिखाते है.--- 

अन्चय सहित विशेषार्थ--(परिणदण्पा ) परिणसन स्वरूप होता हुआ (अप्पा) यह 
आत्मा (जदि) यदि (सुद्धसंपयोगजुदो) शुद्धोपपोग नाम के शुद्ध परिणाम्र मे परिणत होता 
है (णिव्वाणयुहू) तब निर्माण के सुख को (पाचइ) प्राप्त करता है। (व) भौर यदि 
(सुहोवजुत्तो) शुभोपयोग सें परिणमत करता है तो (सरगसुहं) स्वर्ग के सुख को पाता है। 


पवयणसारो ] [ २७ 


यहां विस्तार यह है कि यहां धर्म शब्द से अहिसा लक्षणरूप मुनिधर्म, श्रावक का 
धर्म, उत्तमक्षमादि दशलक्षणधर्म अथवा रत्नत्रय-स्वरूपधर्म वा मोह क्षोभ से रहित 
आत्मा का परिणाम या शुद्ध वस्तु का स्वभाव ग्रहण किया जाता है। वही धर्म अन्य 
पर्याय से अर्थात्‌ चारित्रभाव की अपेक्षा चारित्र कहा जाता है। यह सिद्धान्त का बचन है 
कि चारित्तं खल धम्मो” (देखो गाथा ७वी) वही चारित्र अपहृतसंयम तथा उपेक्षा 
संपम के भेद से वा सराग वीतराग के भेद से वा शुभोपयोग, शुद्धोपयोग के भेद से दो 
प्रकार का है। इनमे से शुद्ध संप्रयोग शब्द से कहने योग्य जो शुद्धोपयोग रूप बीतराग- 
चारित्र है, उससे निर्वाण प्राप्त होता है। जब विकल्प रहित समाधिमय शुद्धोपयोग की 
शक्ति नहीं होती है; तब यह आत्मा शुभोपयोग रूप सरागभाव से परिणमन करता है, तब 
अपूर्वे और अनाकुलता लक्षणधारी निश्चय सुख से विपरीत आकुलता को उत्पन्त करने 
वाला स्वर्ग सुख पाता है । पीछे परमसमाधि के योग्य सामग्री के होने पर सोक्ष को प्राप्त 
करता है--ऐसा सूत्र का भाव है । 


अथ चारित्रपरिणाससंपर्कासभवादत्यन्तहेयस्पाशुभपरिणामस्य फलमालोचयति--- 


असुहोदयेण आदा कुणरो तिरियो भवीय णेरइयो । 
दुक्खसहस्सेहि सदा अभिदृदुदी भमदि अच्चंतं ॥१२॥ 
अशुभोदयेन आत्मा कुनरस्तिय॑क्‌ भूत्वा नेरयिक. । 
दु खसह्न॑ सदा अधिद्रुतो श्रमत्यत्यन्तमु ॥१२॥ 
यदायमात्मा सनागपि धर्मपरिणतिमनासादयन्नशुभोपयोगपरिणतिमालस्बते तदा 
कुमनुष्यतियंडनारकभ्रमणरूपं॑ दुःखसहस्रबन्धमनुभवति । ततश्चारित्रलवस्पाप्यभावाद- 
त्यन्तहेण एबवायमशुभोपयोग इति ॥१२॥ 
भूमिका--अब यहां चारित्र परिणाम के अभाव मे अत्यन्त हेय रूप अशुभ परिणाम 
के फल फी समीक्षा करते है-- 
अन्वयार्थं--- अशुभोदयेन | अशुभ के उदय से [आत्मा] आत्मा] [क्रुनर.] हीन 
मनुष्य [तियेक्‌ | तिर्यच या [नैरयिक |] नारकी [भृत्वा| होकर [दु खसह्॒न_] हजारो 
दु खो ये [सदा | निरन्तर [अभिद्गुत ] पीडित होता हुआ [अत्यन्त भश्रमति] ससार में 
अत्यन्त-दीर्घ काल तक-श्रमण करता है । 





१ सया (ज० वृ०) । २ भमइ (ज> वृ०) | ३ अभिव्ुदों (ज० ब॒०)। 


रूप ) [ प्वयणसारो 


टीका--जब यह आत्मा लेश मात्र भी धर्म (चारित्र) परिणति को न प्राप्त होकर 
अशुभोषयोग रूप परिणति का अवलम्बन करता है, तब वह घृणित मनुष्य, तिर्यडच ओर 
नारकी होकर परिभ्रमण करता हुआ दुःखों के बंध को अनुभव करता है। इसलिए लेशमात्र 
चारित्र का भी अभाव होने से यह अशुभोपयोग अत्यन्त हेय ही है ॥१२॥ 


तात्पयँब॒त्ति 
अथ चारित्रपरिणामासभवादत्यन्तहेयस्याशु भोपयोगस्य फल दर्शयति'-- 


असुहोदयेण अशुभोदयेन आदा आत्मा कुणरों तिरियों भवोीय णेरइयो कुनरस्तिर्य- 
डनारको भृत्वा। कि करोति ? दुक्खसहस्सेहि सथा अभिधुदों भमइ भच्चतं दु खसह्न॑ सदा 
सर्वेकालमभिद्रुत: कर्दाथत पीडित' सन्‌ ससारे अत्यन्त भ्रमतीति। तथाहि--निर्विका रशुद्धात्मतत्त्व- 
रुचिरूपनिश्चयसम्यवत्वस्थ तत्रेव शुद्धात्मन्यविक्षिप्तचित्तवृत्तिर्धननिश्चयचारित्रस्य च विलक्षणेन 
विपरीताभिनिवेशजनकेन दुृष्टश्रुतानुभूतपञ्चेन्द्रियविषयाभिलाषतीब्रसक्लेशरूपेण चाशुभोपयोगेन यदु- 
पाजित पापकर्म तदुदयेनायमात्मा सहजशुद्धात्मानन्देकलक्षणपारमाथिकसुखविपरीतेन दु खेन दुखित 
सन्‌ स्वस्वभावभावनाच्युतो भूत्वा ससारेख्त्यन्त भ्रमतीति तात्पर्याथ । एवमुपयोगत्रयफलकथनरूपेण 


चतुर्थस्थले गाथाह्यय गतम्‌ ॥१२॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जिस किसी आत्मा मे वीतराग या सरागचारित्र 
नहीं है उसके भीतर अत्यन्त त्यागने योग्य अशुभोपयोग का फल कटुक होता है। 

अन्वय, सहित बिशेषार्थ--(असुहोदयेण ) अशुभ उपयोग के प्रगठ होने से जो पाप 
कम बंधता है उसके उदय से (आदा) आत्मा (कुणरो) खोटा दीन दरिद्री सनुष्य (तिरियो) 
तियंच तथा (णेरइयो) नारकी (भवीय) होकर (अच्चंतं ) बहुत अधिक (भमइ) ससार में 
भ्रमण करता है । 


प्रयोजन यह है कि अशुभ उपयोग, विकार रहित शुद्ध आत्म तत्व की रूचि रूप 
निश्चय सम्यक्त्व से तथा उस ही शुद्ध आत्मा मे क्षोभ रहित चित्त का वतंनारूप निश्चय- 
चारित्र से विलक्षण या विपरीत है। विपरीत अभिप्राय से पेदा होता है तथा देखे, सुने, 
अनुभव किए हुए पंचेन्द्रियों के विषयों की इच्छा-मय तीन संक्लेश रूप है, ऐसे अशुभ 
उपयोग से जो पाप कर बांधे जाते है, उनके उदय होने से यह आत्मा स्वभाव से शुद्ध 
आत्मा के आनन्दमयी पारण्चररथिक सुखमे बिरुद्ध दुःख से दुःखी होता हुआ व अपने स्वभाव 
की भावना से गिरा हुआ ससार से खूब ही भ्रमण करता है। ऐसा तात्पयं है। इस तरह 
तीन तरह के उपयोग के फल को कहते हुए चौथे स्थल में दो गाथाएं पूर्ण हुई ॥१२॥ 


पवयणसारो ] [/ शेड 


एवसयसपास्तसमस्तशुभाशुभो पयोगवृत्तिः शुद्धोपयोगवृत्तिमात्मसात्कुर्वाण: शुद्धो- 
पयोगाधिकारमारभते । तत्न शुद्धोपपोगफलमसात्मन: प्रोत्साहनार्थम भिष्टो ति--- 


अइसयमादसमसुत्थं विसयातोदं अणोवसमणंतं । 
अव्वुच्छिण्णं च सुहंं सुद्धवओगप्पसिद्धाणं ॥१३॥ 
अतिशयमा त्मसमुत्यं, विषयातीत, अनौपम्यमनन्त । 
अव्युच्छिन्नञड्च सुख शुद्धोपयोगप्रसिद्धानामु ॥१३॥ 

आसंसारादपूर्वपरमाद्भुताह्वादरूपत्वादात्मानमेवाश्रित्य प्रवृत्तत्वात्पराश्रयनिरपेक्ष- 
त्वादत्यच्तविलक्षणत्वात्समस्तायतिनिरपायित्वान्नेरन्‍्तयंप्रवतेंसान त्वाचचातिशयवदात्मसपुत्य॑ 
विषयातीतसनौपस्यप्तनन्तमव्पुक्छिन्नं च_ शुद्धोपयोगनिष्पन्तानां. सुखमतस्तत्सवंधा 
प्रा तीयस ॥१३॥ 

भूमिका--इस प्रकार यह (श्री कुन्दकुन्द आचायंदेव), नष्ठ कर दिया है समस्त 
शुभ और अशुभ उपयोग की परिणति को जिन्होंने (ऐसे होते) शुद्धोपयोग परिणति को 
अंगीकार करते हुए, शुद्धोपपोग अधिकार को प्रारस्भ करते है। उसमें आत्मा के प्रोत्साहन 
के लिये (सर्व प्रथम) शुद्धोपपोग के फल की प्रशंसा करते हैः-- 

अन्वयार्थ-- | शुद्धोपयोगप्रसिद्धाना | शुद्धोपयोग से निष्पन्त हुए (शुद्धोपपोग के फल 
को प्राप्त हुए) आत्माओ का (अरहंत सिद्धो का) [सुख| सुख [अतिशय ] अतिशय, 
[आत्म-समुत्थ | आत्मा से उत्तन्त, [विषयातीत] बिषयो से रहित (अतीन्द्रिय), 
[अनौपम्य ] अनुपम, अनन्त (अविनाशी) [च] और [अविच्छिन्त] अविछिन्न (अट्ट- 
निरन्तर एक सा रहने वाला) है । 

टीका--(१) अनादि संसार से जो पहले कभी अनुभव में नहीं आया ऐसे अपु्वे, 
परम अद्भुत आल्हाद रूप, होने के कारण से अतिशयवान, (२) आत्मा को ही आश्रय लेकर 
(स्वाश्रित) प्रवतंमान होने के कारण से आत्मोपन्त', (३) पराश्रय से निरपेक्ष होने के 
कारण से (स्पर्श, रस, गंध, वर्ण और शब्द के तथा संकल्प विकल्प के आश्रय की अपेक्षा से 
रहित होने से) 'विबयातीत', (४) अत्यन्त विलक्षण होने के कारण से (अन्य सुखों से 
सर्वेथा भिन्‍न लक्षणवाला होने से) 'अनुपम', (५) समस्त आगामी काल में कभी नाश का 
प्राप्त न होने के कारण से 'अनन्त', और (६) बिना ही अन्तर के प्रवर्तमान होने के कारण 
से 'अविच्छिन्न', ऐसा सुख शुद्धोपपोग से निष्पन्न हुए आत्माभों के (अरहन्त सिद्धों के) 


३० ) [ प्वयणसारो 


होता है। इसलिए वह (सुख) सर्वेथा प्रार्थनीय (वाअछनीय) है (उपादेयपते से निरन्तर 
भावना करने योग्य है) ॥१३॥ 
तात्पर्यवृत्ति 

अथ शुभाशुभोपयोगद्वय निश्चयनयेन हेय ज्ञात्वा शुद्धोपयोगाधिकार प्रारभमाण , शुद्धात्म- 
भावनामात्मसात्कुर्वाणः सन, स्वस्वभावजीवस्य प्रोत्साहनार्थ शुद्धोपपोगफल प्रकाशयति । अथवा 
द्वितीयपातनिका--यद्यपि शुद्धोपपोगफलमग्रे ज्ञान सुख च सक्षेपेण विस्तरेण च कथयति तथाव्यत्राषि 
पीठिकाया सूचना करोति | अथवा तुतीयपातनिकापूर्व शद्धोपयोगफल निर्वाण भणितमिदानी पुनर्तिर्वाण 
स्थ फलमनन्तसुख कथयतीति पातनिकात्रयस्यार्थ मनसि धृत्वा सूत्रमिद प्रतिपादयति -अइसय आस- 
साराहेवेन्द्रादिसुखेभ्योड्प्यपूर्वाद्भुतप रमाहलादरूपत्वादतिशयस्वरूपं, आदसमुत्य.. रागादिविकल्प- 
रहितस्वशुद्धात्मसवित्तिसमुत्पन्नत्वादात्मसपुत्थ,. विसयातीद॑  निविषयपरमात्मतत्त्वश्नतिपक्षभूत- 
पच्चेन्द्रियविषयातीतत्वाद्दिषयातीत, अणोवम . निरुपमपरमानन्देकलक्षणत्वेनोपमारहितत्वादनुपमं, 
अणत अनन्तागामिकाले विनाशाभावादप्रमितत्वाद्वाइनन्त, अव्बुच्छिण्णं च असातोदयाभावा- 
न्निरस्तरत्वादविच्छिन्न च' सुह एवमुक्तविशेषणविशिष्ट सुख भवति। केषाम्‌ ” सुद्ध वओगप्प- 
सिद्धाणं. वीतरागपरमसामायिकशब्दवाच्यशुद्धोपयोगेन प्रसिद्धा उत्पन्ना ये्हत्सिद्धास्तेषामिति । 
अन्रेदमेव सुखमुपादेयत्वेत निरन्तर भावनीयमिति भावार्थ ॥१३॥ 


उत्थानिका--आगे आचार्य शुभोपयोग और अशुभोपयोग दोनो को निश्चय नय से 
त्यागने योग्य जान करके शुद्धोपयोग के अधिकार को प्रारम्भ करते हुए तथा शुद्ध आत्मा 
की भावना को स्वीकार करते हुए अपने स्वभाव मे रहने के इच्छुक जीव का उत्साह 
बढाने के लिये शुद्धोपपोग का फल प्रकाश करते है अथवा दूसरी पातनिका या सूचना यह 
है कि यद्यपि आगे आचाये शुद्धोपयोग का फल ज्ञान और सुख सक्षेप या विस्तार से 
कहेगे तथापि यहाँ भी इस पीठिका में सुचित करते है अथवा तीसरी पातनिका यह है कि 
पहले शुद्धोपपोग का फल निर्वाण बताया था अब यहा निर्वाण का फल अनत सुख होता है 
ऐसा कहते है । इस तरह तीन पातनिकाओ के भाव को मन में धरकर आचार्य आगे का 
सूत्र कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुदुवओगप्पसिद्धाणं ) शुद्धोपयोग मे प्रसिद्धों को अर्थात्‌ 
वीतराग परम सामायथिक शब्द से कहने योग्य शुद्धोपयोग के द्वारा जो अरहूंत और सिद्ध 
हो गए है उन परमात्माओ को (अइसयं) अतिशयरूप अर्थात्‌ अनादि काल के संसार मे 
चले आए इन्द्रादि के सुखों से भी अपूर्व अद्भुत परम आल्हाद रूप से होने से आश्चयंकारी, 
(आदसपघुत्थं) आत्मा से उत्पन्त अर्थात्‌ रागह्रेघादि विकल्प रहित अपने शुद्धात्मा के अनुभव 
से पेदा होने वाला, (विसयातीदं) विषयों से शुन्‍्य अर्थात्‌ इन्द्रिय विषय रहित परमात्म- 
तत्व के बिरोधी पांच इन्द्रियों के विषयो से रहित, (अगोबम) उपमा-रहित अर्थात्‌ हृष्टांत 
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रहित परमानन्दमय एक लक्षण को रखने वाला, (अणंतं) अनंत अर्थात्‌ अनन्त भविष्यत- 
काल से विनाश रहित अथवा अप्रमाण (च) तथा (अव्बुछिण्णं) विच्स्निरहित अर्थात्‌ 
असाता का उदय न होने से निरन्तर रहने वाला (सुहं) आनन्द रहता है । यही सुख उपादेय 
है, इसी की मिरन्तर भावना करनी योग्य है। 


अथ शुद्धोपयोगपरिणतात्मस्वरूप॑ निरूपयति--- 
सुविदिदप्यत्थसुत्तो संजमतवसंजुदो विगदरागों। 
समणो सम्सुहृदुक्खो भणिदो' सुद्धोवओगो त्ति ॥१४॥ 


सुविदितपदार्थसूत्र: सयमतप. सयुतो विगतराग । 
श्रमण समसुखदु खो भणित' शुद्धोपयोग इति ॥१४॥ 

सूत्रार्थभानबलेन.. स्वपरद्रव्यविभागपरिज्ञानभ्रद्धानसमथंत्वात्सुविदितपदार्थसुत्र: । 
सकलषडजीवनिकायनिशुम्भनविकल्पात्पंचेन्दियाभिलाषविकल्पाच्च व्यावर्त्यात्मन शुद्धस्वरूपे 
संयमतनात्‌, स्वरूपविश्वास्तनिस्तरज्भचेतन्यप्रतपनाच्च संयमतप संयुतः । सकलमोहनीयवि- 
पाकविवेकभावनासोष्ठवस्फुटी कृतनिविका रात्मस्वरूपत्वाहिगतराग: । परसकलावलोकनान- 
नुभुयमानसातासातवेदनीयविपाकनिर्वेंतितसुख - दुःख-जनितपरिणामवेषम्यत्वात्समसुख - दुःख: 
श्रमण: शुद्धोपयोग इत्यभिधीयते ॥१४॥। 

भूमिका--अब, शुद्धोपपोग रूप परिणत आत्मा के स्वरूप को कहते है :-- 

अन्वयार्थं-- [सुविदितपदार्थसूत्र | भली भांति जान लिये है (१) (निज शुद्ध 
आत्मा आदि स्व-पर) पदार्थों को और सृत्रो (श्रुत-आगम) को जिसने (२, ३) 
[सयमतप सयुतः | जो सयम युक्त और तप-युक्त है, (४) [(वीतराग-] राग रहित है, 
(५) | समसुख-दुःख | समाच है सुख दुख जिसको (साता असाता वेदनीय के उदय से 
जिसको सुख दु ख का वेदन नही है अर्थात्‌ समानुभव है) ऐसा [श्रमण | श्रमण (मुनि) 
[शुद्धोपयोग | शुद्धोपयोगी [इति भणित | कहा गया है । 

टीका--[१) ज़त्रों के अर्थ के ज्ञान के बल से स्व द्रव्य और पर द्रव्य के विभाग 
के परिज्ञान से, श्रद्धान मे ओर विधान में (आचरण मे) समर्थ होने के कारण से (स्वद्रव्य 
ओर परद्रव्य की भिन्‍नता का ज्ञान, श्रद्धात आचरण होने से) भली भाँति जान लिया है 
पदार्थों को और (उनके प्रतिपादक सूत्रों को जिसने, (२) समस्त छः जीवनिकाय के हनन 
के विकल्प से ओर पंचेन्द्रिय (सम्बन्धी) अभिलाणा के विकल्प से (आत्मा) को व्यावृत्त 
करके आत्पा के शुद्ध-स्वरूप संपसम करने से संयम-प्रुक्त है, (३) और स्वरूप विभ्रान्त 


(१) भणिजों (ज> वृ०) (२) सुद्दोवयोगोति (ज० वृ०) । 
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निस्तरंग चैतन्य प्रतपन होने से जो तपयुक्त है, (४) सकल सोहनीय के विपाक से भेद 
की भावना की उत्कृष्टता से (समस्त मोहनीय कर्म के उदय विभिसनत्व की उत्कृष्ट 
भावना से) निविकार आत्मस्वरूप को प्रगठ किया होने से जो वीतरागी है, और (५) परम 
कला के अवलोकन के कारण (आत्मा मे लीनता के कारण) साता वेदनीय तथा असाता- 
बेदनीय के विपाक से उत्पन्त होने वाले जो सुख दुःख-उन्-सुख-दुख-जनित परिणामों की 
विषमता का अनुभव नही होने से (परम सुख रस से लीन निधविकार स्वसवेदन रूप परम 
कला के अनुभव के कारण इष्ट अनिष्ट संयोगो से हष॑ शोक आदि विषम परिणामों का 
अनुभव न होने से) जो समसुखदु'ख है, ऐसे पॉच विशेषण वाला श्रमण शुद्धोपयोगी कहा 
जाता है। 
भावार्थ--यह शुद्धोपयोग सुख्यतया बारह॒वे गुणस्थान में परिणत मुनि के होता है 
परन्तु गौणतया सातवें से बारहवे गुणस्थान तक के मुनि के होता है । 
तंत्पयंवृत्ति 
अथ येन शुद्धोपयोगेन पूर्वोक्तसुख भवति तत्परिणतपुरुषलक्षण प्रकाशयति--सुविदिदपयत्थ- 
सुत्तो सुष्द सशयादिरहितत्वेन विदिता ज्ञाता रोचिताश्च निजशद्धात्मादिपदार्थास्तत्प्रतिपादकसूत्राणि 
च येन स सुविदितपदार्थसूत्रो भण्यते। सजमतवसजुदो बाहये द्रव्येन्द्रियव्यावतंनेन षड़जीवरक्षणेत 
चाभ्यन्तरे निजशुद्धात्मसवित्तिबलेन स्वरूपे सयमनात्‌ सयमयुकतो, बाह्यम।भ्यन्तरतपोबलेन काम- 
क्रोधादिशत्रुभिरखण्डितप्रतापस्य स्वशुद्धात्मनि प्रतपनाद्विजयनात्तप सयुक्त. विगदरागो वौत्तराग- 
शुद्धात्मभावनाबलेन समस्तरागादिदोषरहितत्वादविगत राग । समसुहदुक्खो निविकारनिविकल्प- 
समाधेरुदगता समुत्पन्ना तथेव परमानन्दसुखरसे लीना तल्‍लया निविकारस्वसदित्तिरूपा या तु 
परमकला तदवणष्टस्मेनेष्टानिष्टेन्द्रियविषयेषु हर्षविषादरहितत्वात्समसुखदु:ःख: (समणो) एवं गुण- 
विशिष्ट: श्रमणः प्रममुनि: भणिओ सुद्धोवयोगोत्ति शुद्धोपपोगो भणित इत्यशिप्राय .।॥१४॥ 
एवं शुद्धोपपोगफलभूतानन्तसुखस्य शुद्धोपयोगपरिणतपुरुषस्य च कथनरूपेण पथ्चमस्थले गाथाद्वव गतसु ॥ 
इति चतुर्दशगाथाभि' स्थलपञचकेन पीठिकाभिधान: प्रथमोन्तराधिकार समाप्तः। 
उत्थानिका--आगे जिस शुद्धोपयोग के द्वारा पहले कहा हुआ आनन्द प्रगट होता 
है उस शुद्धोपयोग में परिणमन करने वाले पुरुष का लक्षण प्रगट करते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुविदिदपदत्थसुत्तों) भले प्रकार पदार्थ और सृत्रों को 
जानने वाला, अर्थात्‌ संशय विमोह विश्वप्त रहित होकर जिसने अपने शुद्धात्मा आदि 
पदार्थों को तथाउनके बताने वाले सूत्रों को जाना है और उनकी रुचि प्राप्त की है, (संजमत- 
वसजुदों) संपण और तप-संयुक्त है अर्थात्‌ जो बाह्म में द्वव्पेन्द्रियों से उपयोग हटदाते हुए 
और पृथ्वी आदि छह कायों की रक्षा करते हुए तथा अंतरंग मे अपने शुद्ध आत्मा के 
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अनुभव के बल से अपने स्वरूप में संयम रूप ठहरे हुए है तथा बाह्य व अतरंग बारह 
प्रकार तप के बल से काम, क्रोध आदि शत्रुओं से जिप्तका प्रताप खडित नही होता है और 
जो अपने शुद्ध आत्मा में तप रहे है, जो (विगदरागो) बीतराग है अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को 
भावना के बल से सर्व रागादि दोषों से रहित है (समसुहदुक्खो) सुख-दु ख में समान है 
अर्थात्‌ विकार-रहित और विकहप-रहित सम्ताधि से उत्पन्त तथा परमानन्द सुखरस मे 
लवलीन ऐसी निविकार स्वसवेदन रूप जो परम चतुराई उससमें स्थिरीभूत होकर इष्ट-अनिष्ट 
इन्द्रियो के विषयों में हषं-विषाद को त्याग देने से समता भाव के धारी है ऐपे गुणों को 
रखने वाला (समणो) परममुनि (सुद्धोवओगो) शुद्धोपयोग स्वरूप (भणिओ) कहा गया है 
(त्ति) ऐसा अभिप्राय है । 


इस तरह शुद्धोपयोग का फल जो अनंत्तसुख है, उसके पाने योग्प शुद्धोपयोग से 
परिणमन करने वाले पुरुष का कथन करते हुए पॉँचवे स्थल में दो गाथाएँ पूर्ण हुई तथा 


इसी प्रकार चौदह गाथाओं के द्वारा पॉच स्थलों से पीठिका नाम का प्रथम अन्तरा- 
घिकार समाप्त हुआ। 


तात्पयंवृत्ति 
तदनन्तर सामान्येव सर्वेज्ञसिद्धिरज्ञानविचार. सक्षेपेण शुद्धोपपोगफल चेति कथयनछपेण 
गाधासप्तकम्‌ । तत्र स्थलचतुष्टय भवति, तस्मिन्‌ प्रथमस्थले सर्वज्ञस्वरूपकथनार्थ प्रयमगाथा, 
स्वयम्भूकथनार्थ द्वितीया चेति “उवओगविसुद्धों” इत्यादि गाथाह्यम्‌ु । अथ तस्येव भगवत उत्ताद- 
व्ययप्रौव्यस्थापनार्थ प्रथमगाथा, पुनरपि तस्येव दृढीकरणार्थ द्वितीया चेति 'भगविहीणो” इत्यादि 
गाथाह्यम्‌ । अथ सर्वज्ञश्रद्धानेनानन्‍्ततुख भवत्तीति द्शनार्थ त सब्वट्ठवरिट्ठ इत्यादि सृत्रमेकम । 
अथातीन्द्रियज्ञानसौख्यपरिणमनकथनमुख्पत्वेन प्रथमगाथा, केवलिभुक्तिनिराकरणमुख्यत्वेन ह्वितीया 


चेति पदखीणघाइकस्मो इति प्रभूति गाथाहयम्‌ । एवं द्वितीयान्तराधिकारे स्थलचतुष्टयेन समुदाय- 
पातनिका । 


आगे सामान्य से सर्वेक्ष की सिद्धि व ज्ञान का विचार तथा संक्षेप से शद्धोपयोग 
का फल कहते हुए गाथएँ सात है। इनमे चार स्थल है। पहले स्थल मे सर्वन्न का स्वरूप कहते 
हुए पहली गाथा है, स्वयंभू का स्वरूप कहते हुए दूसरी, इस तरह “उचओग विदुद्धों” 
को आदि लेकर दो गाथाएँ है । फिर उस ही सर्वज्ञ भगवान्‌ के भीतर उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य- 
पन स्थापित करने के लिए प्रथम गाथा है। फिर भी इस ही बात को दृढ़ करने के लिये 
दूसरी गाथा हैं। इस तरह “भंग विहोणो” को आदि लेकर दो गाथ।एँ है। आगे सर्वज्ञ के 
श्रद्धान करने से अनन्त सुख होता है, इसके दिखाने के लिये “तं सब्वट्ठबरिट्ठ” इत्यादि 
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सूत्र एक है। आगे अतीन्द्रिय ज्ञान तथा सुख के परिणमन के कथन की मुख्यता से प्रथम 
गाथा है और केवलज्नावोी को भोजन का तिराकरण की मुख्यता से दूसरी गाथा है, इस 
तरह “पवखीणघाइकस्मो” को आदि लेकर दो गाथाएंँ है। इस तरह दूसरे अन्तर अधिकार 
मे चार स्थल से समुदाय पातनिका पूर्ण हुयी । 
अथ शुद्धोपयोगलाभानन्तरभाविशुद्धात्मस्वभावलाभमभिनन्दति-- 
उवओगविसुद्धो जो विगदावरणंतरायमोहरओ । 
भूदो सयमेवादा जादि पारं॑ णेयभुदाणं ॥१५॥ 
उपयोगविशुद्ध यः विगतावरणान्तरायमोहरजा: । 
भूत स्वयमेवात्मा याति पार ज्ञेयभूतानाम्‌ ॥१५।॥ 
यो हि नाम चेतन्यपरिणामलक्षणेनोपयोगेन यथाशक्ति विशुद्धों भृत्वा बतंते स खलु 
प्रतिपदमुजधधि्यमानविशिष्टविशुद्धिशक्तिरुद्प्रन्थितासंसा रबद्धटृढ़तरमो हग्रन्थितया त्यन्तनिविका- 
रचेतन्यो.. निरस्तसमस्तज्ञानदर्शनावरणान्तरायतया. निःप्रतिघविज्धनम्भितात्मशक्तिश्च 
स्वयमेव भूतो ज्ञेयत्वमापननानामन्तमवाप्नोति । इह किलात्मा ज्ञानस्वभावो ज्ञानं तु 
जेयसात्र_ तत. समस्तज्ञेयान्तवेतिज्ञानस्वभावमात्मानमात्मा . शुद्धोपयोगप्रसादादेवासाद- 
यति ॥१५॥। 


भूमिका--अब, शुद्धोपपोग के लाभ के तुरन्त बाद होने वाले विशुद्ध आत्म- 
स्वभाव के लाभ की प्रशंसा करते हैं (अर्थात्‌ शुद्धोपपोग से स्वंज्ञ हो जाता है-यह 
कहते है )--- 

अन्वयार्थ--[ य | जो [उपयोगविशुद्ध | उपयोग विशुद्ध है (जो शुद्धोपयोग 
परिणाम से विशुद्ध होकर वर्त रहा है) [आत्म।] वह आत्मा [विगतावरणान्तरायमोहरजा ] 
नष्ट हो गया है ज्ञानावरण, दर्शनावरण, अन्तराय और भोहनीयकर्म जिसका ऐसा [स्‍्वय- 
मेव भूत ] स्वयमेव होता हुआ [ज्ञेयभूताना] जशेय-भूत पदार्थों के [पार] पार को [याति] 
प्राप्त होता है (सब को जानता है) । 

टीका--जो (आत्मा) चेतन्‍्य परिणामस्वरूप उपयोग के द्वारा यथाशक्ति विशुद्ध 
होकर वतंता है, वह (आत्मा) वास्तव से (१) पद-पद पर प्रगट होती जाती है, विशिष्ट 
विशुद्धि शक्ति जिसको अर्थात्‌ पद-पद पर विशिष्ट विशुद्धि शक्ति प्रगट हो जाने के कारण 
अनादि ससार से बंधी हुई हृढतर मोह ग्रन्थि के छुट जाने से भत्यन्त निरविकार चेतन्य 
वाला होता हुआ और (२) समस्त ज्ञानावरण, दर्शनवावरण तथा अन्‍न्तराय के नष्ट हो 
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जाने से निविघ्न विकसित आत्मशक्तिवान्‌ स्वयमेव होता हुआ ज्ञेयत्ता को प्राप्त (पदार्थों) 
के अन्त को पा लेता है (अर्थात्‌ सब पदार्थों को जान लेता है-सवंज्ञ हो जाता है) । 

सार--पहाँ यह कहा जा रहा है कि आत्मा का वास्तव से ज्ञान स्वभाव है, और 
ज्ञान ज्ञेय के बरावर है।इस कारण से समस्त ज्ञेयों के भीतर प्रवेश को प्राप्त ज्ञान जिसका 
स्वभाव है ऐसे आत्मा को आत्मा शुद्धोपयोग के प्रसाद से ही प्राप्त करता है । 

भावार्थ--सातवे गुणस्थान मे शुद्धोपयोग प्रारम्भ होता है। फिर प्रत्येक पद मे 
(गुणस्थान मे) उसकी शुद्धता की शक्ति बढ़ती चली जाती है, जिससे दसवे गुणस्थान मे 
सोहनीय कर्म प्रायः नष्ठ हो जाता है। जब वह शुद्धोपयोग पूर्ण क्षीणमोह नामक बारहवें 
गुणस्थान में पहुँचता है तो उस शुद्धता में शेष तीन घातिया कर्मो को नष्ट करने की शक्ति 
उत्पन्त हो जातो है । घातिया कर्षो के तष्ट होने पर स्वभाव स्वयं प्रगट हो जाता है और 
आत्मा सर्वज्ञ बनकर सब ज्ञेयों को जान लेता है । 


तात्पयंब॒ त्ति 

भअ्रथ शुद्धोपयोगलाभानन्तर  केवलज्ञान भवतीति कथयति। अथवा हितोय- 
पातिका-श्रीकुन्दकुन्दाचायंदेवा' सम्बोधन कु्वेन्ति, हे शिवकुमारमहाराज ! कोप्यासब्नभव्य. 
सक्षेपरूचि. पीठिकाव्याख्यानमेव श्रुत्वात्मकार्य करोति, अन्य. कोपषि पुनर्विस्तररुवि. शुद्धोपयोगेन 
सजातसरवंज्ञस्य ज्ञानसुखादिक विचार पश्चादात्मकार्य करोतीति व्याख्याति.-- 

उबओगविसुद्धों जो उपयोगेन शुद्धोपयोगेन परिणामेन विशुद्धों भूत्वा वतते य विगदावरण- 
तरायमो हरओ भुदो विगतावरणान्तरायमोहरजोभूत. सन्‌ कथम्‌ ? सयमेव निश्चयेत स्वयमेव आदा स 
पूर्वोक्ति आत्मा जादि याति गच्छति कि ? पार पारमवसानम्‌ । केपाम्‌ ? णेयभुदाण जेयभूतपदार्थानाम्‌ 
सर्व जानातीत्यर्थ । अतो विस्तर:--यो निर्मोहशुद्धात्मसवित्तिलक्षणेन शुद्धोपयागसज्ञनागममापया 
पृथकत्ववितरकंवीचारप्रथमशुक्लध्यानेन पूर्व तिरव्शेषमोहक्षपण कृत्वा तदनन्तर रागादिविकल्पोपाधि- 
रहितस्वसवित्तिलक्षणेनेकत्ववितकंवीचा रसज्ञाद्वितीयशुवलध्यानेन क्षीणक्रपायगुणस्थानेन्तर्मुहुर्तकाल 
स्प्ित्वा तस्य॑वान्त्यसमये ज्ञानदर्शनावरणवीर्यान्तरायाभिधानघातिकर्मत्रयः युगपद्विनाशयति । स 
जगत्वयकालत्रयवरतिसमस्तवस्तुगतानन्तधर्माणा युगपत्प्रकाशक केवलज्ञान प्राप्नोति । तत: स्थित 
शद्धोपयोगात्सवेज्ञो भवतीति । १५॥ 

उत्थानिका--आगे यह कहते है कि शुद्धोपयोग के लाभ होने के पीछे केवल ज्ञान 
होता हैं अथवा दूसरी पातनिका यह है कि श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव सवोधन करते है कि है 
शिवकुमार महाराज | कोई भी निकटभव्य जीव, जिसकी रुचि सक्षेप मे जानने की है 
पीठिका के व्याख्यान को ही मुनकर आत्म-कार्य करने लगता है । दूसरा कोई जीव, जिसकी 
रुचि विस्तार से जानने की है, इस बात को विचार करके जुद्धोपयोग के द्वारा सर्वभपना 
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होता है और तब अनतज्ञान अनतसुख प्रगट होते है फिर अपने आत्मा का उद्धार करता 
है, इसीलिये अब विस्तार से व्याख्यान करते है--- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो उबओगविसुद्धो ) जो उपयोग करके विशुद्ध है अर्थात्‌ 

जो शुद्धोपयोग परिणामों मे रहता हुआ शुद्ध भावधारी हो जाता है सो (आदा) आत्मा 
(सयमेव ) स्वयं ही--अपने आप ही अपने पुरुषार्थ से (विगदावरणांतराय-मोह-रओश्नुदो ) 
आवरण, अंतराय और मोह की रज से छुटकर अर्थात्‌ ज्ञानावरण दर्शनावरण, अंतराय, तथा 
भोहनीय इन चार घातियाकर्मो के बधनों से बिल्कुल अलग होकर (णेयभुदाणं) ज्ञेयपदार्थो 
के (पारं) अत को (जादि) प्राप्त होता है अर्थात्‌ स्व पदार्थों का ज्ञातां हो जाता है । 

इसका विस्तार यह है कि जो कोई मोह रहित शुद्ध आत्मा के अनुभव-लक्षणमय 
शद्धोपपोग से अथवा आगम भाषा के द्वारा पृथक्त्ववितकंबीचार नाम के पहले शुक्लध्यान 
से पहले सर्वभोह को नाश करके फिर पीछे रागादि विकल्पों की उपाधि से शुन्य स्वसंवेदन 
नक्षणमय एकत्ववितर्क अवीचार नामक दूसरे शुक्लध्यान के द्वारा क्षीणकषाय गुणस्थान से 
अंतभुहु्तं ठहरकर उसी गुणस्थान के अंत समय मे ज्ञानावरण, दर्शंनावरण, अंतराय इन 
तीन घातियाकर्मो को एक साथ नाश करता है, वह तीन जगत, तीन काल की समस्त 
वस्तुओं के भीतर रहे हुए अनन्त स्वभावों को एक साथ प्रकाशने वाले केवलज्ञान को प्राप्त 
कर लेता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि शुद्धोपयोग से सर्वज्ञ हो जाता है । 

अथ शुद्धोपयोगजन्यस्य शुद्धात्मस्वभावलाभस्य कारकान्तरनिरपेक्षतयाउत्यन्त वात्माय- 
त्तत्व चोतयति--- 


तह सो लद्धसहावो सव्वण्ठ् सन्वलोगपदिसहिदों । 
भूदों सममेवादा हवदि सयंभु त्ति णिहिटठो ॥१६॥ 


तथा स लब्धस्वभाव सर्वज्ञ: सर्वलोकपत्तिमहित । 
भूत सर्त्र्यमेवात्मा भवति स्वयम्भूरिति निदिष्ट: ॥१६।॥ 
अय॑ खल्वात्सा शुद्धोपयोगभावनानुभावप्रत्यस्तसितसमस्तघातिकर्मतया समुपलब्ध- 
शद्वानन्तशक्तिचित्स्वनाव:, शुद्धानन्तशक्तिज्ञायकस्वभावेन स्वतन्त्रत्वादृगृहीतकतृ त्वाधिकारः, 
शुद्धानन्तशक्तिज्ञानविपरिणमनस्वभावेन प्राप्यत्वात्‌ कर्मत्व॑ कलयन्‌, शुद्धानन्तशक्तिज्ञान- 
विपरिणसनस्वभावेन साधकतमत्वात्‌ करणत्वमनुविश्वाणः, शुद्धानन्तशक्तिज्ञानविपरिणमन- 
स्वधावेन कमंणा समाध्रियमाणत्वात्‌ संप्रदानत्व॑ दधानः, शुद्धानन्तशक्तिज्ञानविपरिणसनससये 
पूर्वप्रवृत्तविकलज्ञानस्वभावापगमे5पि सहजज्ञानस्वभावेन श्लुवत्वालम्बनादपादानत्वमुपाददान , 


(१) सव्वलोयपदिमहिदो (ज० बु०) | 
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शुद्धानन्तशक्तिज्ञानविपरिणसनस्वभावस्यधारभुतत्वादधिकरणत्वमात्मसात्कुर्वाणः, . स्वयमेव 
पट्कारकीरूपेणोपजायमानः, उत्पत्तिव्ययापेक्षया द्रव्यभावभेदशिन्‍्तघातिकर्माण्यपास्य स्वय॑- 
मेवाविर्भतत्वाद्या स्वयंभुरिति निरदिश्यते । अतो न निश्चयतः परेण सहात्मन कारकत्व- 
सम्बन्धो5स्ति, यतः शुद्धात्मस्वभावलाभाय सामग्रीम।र्गणव्यग्रतया परतंत्रर्भूयते ॥॥१६॥। 


भूमिका--अब, शुद्धोपयोग से उत्पन्न होने वाले शुद्ध आत्म-स्वभाव के लाभ के 
अन्य कारकों की निरपेक्षता होने से, अत्यन्त स्वात्माधीनपने को प्रगट करते है :-- 


अन्वयार्थ--| तथा | इस प्रकार [लब्धस्वभाव ] स्वभाव को प्राप्त [स. आत्मा | 
वह आत्मा [सर्वेज्ञ:] सर्वज्ञ [सर्वलोकपतिमहित ] और सब (तीन) लोक के अधिपतियो 
(स्वामियो) से पूजित [स्वयं एवं भूत. ] स्वयमेव होता हुआ (होने से) [स्वयम्भू भवति | 
होता है [इति] ऐसा [निर्दिष्ट:] कहा गया है । 


टीका--शुद्ध उपयोग की भावना के प्रभाव से समस्त घातिकर्मो-के नष्ट हो जाने 
से प्राप्त किया है शुद्ध अनन्तशक्तिवान्‌ चेतन्य स्वभाव जिसने, ऐसा यह आत्मा वास्तव से, 
(१) शुद्ध अनन्त शक्ति (युक्त) ज्ञायक स्वभाव के द्वारा स्वत्तन्त्र होने के कारण से प्रहण 
किया है 'कर्तापने के अधिकार को जिसने, ऐसा (होता हुआ) (२) शुद्ध अनन्त शक्ति (युक्त ) 
ज्ञान रूप से परिणत स्वभाव के द्वारा (स्वय ही) प्राप्य होने के कारण से (स्वयं ही प्राप्त 
होता होने से) 'कमंपने' को अनुभव करता हुआ, (३) शुद्ध अनन्त शक्ति (युक्त) ज्ञान रूप 
से परिणत स्वभाव के द्वारा (स्वयं ही) साधकतम (उत्क्ृष्ट साधन) होने के कारण से 
क्रणपने को धारण करता हुआ, (४) शुद्ध अनन्त-शक्ति (युक्त) ज्ञान रूप से परिणमित 
स्वभाव द्वारा (स्वयं ही) कर्म द्वारा सप्ाश्चित होने के कारण (अर्थात्‌ कर्म स्वयं को ही देने 
मे आता होने से) सम्प्रदानपने को धारण करता हुआ, (५) शुद्ध अनन्त शक्ति (मय) 
सानरूप से परिणत होने के समय में पूर्वे मे प्रवतंमान विकलज्ञान स्वभाव का नाश होने 
पर भी सहजज्ञान स्वभाव द्वारा (स्वयं ही) श्ुवता को अवलम्बन करने से “अपादानपने!' 
को धारण करता हुआ, और (६) शुद्ध अनन्त शवित (युक्त ) ज्ञान रूप से परिणमित स्वभाव 
का (स्वयं ही) आधार होने के कारण से 'अधिकरणपने' को आत्मसात्‌ करता हुआ (इस 
प्रकार) स्वयमेव छः कारकरूप से उत्पन्न होता हुआ ('स्वयंभ्‌' इस नाम से कहा जाता 
है); अथवा उत्पत्ति अपेक्षा से, द्रव्य-भाव भेद रूप घातिकर्मों को दूर करके, स्वयमेच 
आविभूंत होने के कारण से, 'स्वयंभू” इस नाम से कहा जाता है ॥१६॥ 


इैंद | [ प्रवयणसारो 


सार--इस कारण से निश्चय से पर के साथ आत्मा का कारकपने का सम्बन्ध नहीं 
है, जिससे शुद्धात्म स्वभाव की प्राप्ति के लिये सामग्री (बाह्य साधन) ढूँढने की व्यप्रता से 
परतन्त्र हुआ जाबे। 

भावार्थ---अभेदघदका रकरूप से स्वतः ही परिणमता हुआ, यह आत्सा परमात्स- 
स्वभाव होने से स्वयंभ है क्योकि केवलज्ञान ही उत्पत्ति के समय में वह भिन्‍त कारक 
की अपेक्षा नही रखता, इस कारण से स्वयभ है । 


तात्पयंवृत्ति 
अथ शुद्धोपयोगजन्यस्य शुद्धात्मस्वभावला भस्य भिन्नका रकनि रपेक्षत्वेना त्माधी नत्व प्रकाशयति--- 
५ तह सो लद्धसहावों यथा निश्चयरत्नत्रयलक्षणशुद्धोपयोगप्रसादात्सवं जानाति तथैव से 

पूर्वोक्तलब्धशुद्धात्मस्वभाव: सन्‌ आदा अयमात्मा हृवदि सयभ्ु त्ति णिद्िददठो स्वयम्भूभंवत्तीति 
निरदिष्ट कथित । कि विशिष्ठो भूत"? सब्वष्ह्ु सब्वलोयपदिमहिदों भुदो सर्वेश्ञ स्वंलोकपति- 
महितश्च भूत. सजात । कथम्‌ ? सयसेव निश्चयेत स्वयमेवेति। तथाहि--अभिन्‍तकारकचिदा- 
नम्देकचैतन्यस्वस्वभावेन स्वतन्त्रत्वात्‌ कर्ता भवति । नित्यानन्देकस्वभावेच स्वय प्राप्यत्वात्‌ कर्मकारक 
भवति | शुद्धचैतन्यस्वभावेन साधकतमत्वात्कतरणकारक भवति। निरविकारपरमानन्देकपरिणतिलक्षणेन 
शूद्धात्मगावहूपकऊर्मणा समाश्रियमाणत्वात्सप्रदानं भवति। तथैव पूर्व॑मत्यादिज्ञानविकल्पविनाशेप्य- 
खण्डितेकचेतत्पप्रकाशेनाविनश्वरत्वादपादान भवति । निश्चयशुद्धचेतन्यादिगुणस्वभावात्मन स्वमेवा- 
धारत्वादधिकरण भवतीत्यभेदषट्कारकीरूपेण स्वत्त एव परिणममान सन्नयमात्मा परमात्मस्वभाव- 
केवलज्ञानोत्पत्तिप्रस्तावे यतो भिन्नकारक नापेक्षते तत स्वयभूभंवत्तीति भावार्थ ॥१६॥ 

एव सर्वज्ञमुख्यत्वेन प्रथमगाथा । स्वयभूमुख्यत्वेन द्वितीया चेति प्रथमस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि शुद्धोपयोग से उत्पन्त जो शुद्ध आत्मा का लाभ है, 
उसके होने मे भिन्‍त कारक की आवश्यकता नही है, किन्तु अपने आत्मा ही के अधीन है । 

अन्चय सहित विशेषा्थ--(तह ) तथा (सो आदा) वह आत्मा (सयमेव) स्वयं ही 
(लद्धसहावो भूदो) स्वभाव का लाभ करता हुआ अर्थात्‌ निश्चय--रत्नत्नय लक्षणमय शुद्धो- 
पयोग के प्रसाद से जैसे आत्मा स्व का ज्ञाता हो जाता है वेसा वह शुद्ध आत्मा के स्वभाव 
का लाभ करता हुआ (सब्वण्ठ ) सर्वेज्ञ व (सन्वलोयपदिमहिदो ) सर्वे लोक का पति तथा पुजनीय 
(हवदि ) हो जाता है इसलिये वह (सयंभु त्ति)स्‍्वयंभू इस नाम से (णिद्दिट्ठो) कहा गया है। 

भाव यह है कि निश्चय से कर्त्ता कर्म आदि छः कारक आत्मा मे ही है। अभिन्‍न 
कारक की अपेक्षा यह आत्मा चिदानन्दमयी एक चैतन्य स्वभाव के द्वारा स्वतन्त्रता रखते से 
स्वयं ही अपने भाव का कर्ता है तथा नित्य आनन्दसय एक स्वभाव से स्वयं अपने स्वभाव 
को प्राप्त होता है। इसलिये यह आत्मा स्वयं हो कर्म है, शुद्ध चैतन्य स्वभाव से यह आत्मा 
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आप ही साधकतम्त है अर्थात्‌ अपने भाव से ही आपका स्वरूप झलकता है इसलिये यह 
आत्मा आप ही करण है। विकार रहित परमानन्दसयी एक परिणतिरूप लक्षण को रखने 
वाला शुद्धात्मभाव रूप क्रिया के द्वारा अपने आपको अपना स्वभाव समपंण करने के कारण 
यह आत्मा आप ही सम्प्रदान स्वरूप है, तेसे ही पुर्वे मे रहने वाले मति श्रुत आदि ज्ञान के 
विकल्पों के नाश होने पर भी अखंडित एक चेतन्य के प्रकाश के द्वारा अपने अविनाशी 
स्वभाव से ही यह आत्मा आपका (स्वयं का) प्रकाश करता है, इसलिये यह भात्मा आप ही 
अपादान है तथा यह निश्चय शुद्धचेतन्‍्य आदि गुण स्वभाव का स्वयं ही आधार होने से आप 
ही स्वयं ही अधिकरण होता है। इस तरह अभेदषट्कारक से स्वयं ही परिणमन करता 
हुआ यह आत्मा प्रमात्सस्वभाव तथा केवलज्ञान की उत्पत्ति मे भिन्‍त कारक की अपेक्षा 
नही रखता है, इसलिये आप ही स्वयंभ्‌ कहलाता है ॥१६९॥ 
इस प्रकार सर्वेज्ञ की मुख्यता से प्रथम गाथा और स्वयंभु की मुख्यता से दूसरी 
गाथा इस तरह पहले स्थल सें दो गाथाएँ पुर्ण हुई । 
अथ स्वयस्भुवस्यास्थ शुद्धात्मस्वभावलाभस्यात्यन्तमतपायित्व॑ कथचिदृत्पादव्यय- 
श्रौव्पयुक्तत्व॑ चालोचयति-- 
भंगविहुणो' य भवो संधवपरिवज्जिदों विणासो हि। 
विज्जदि तस्सेव. पुणो ठिदिसंभवणासससवायो ॥१७॥ 


भड्भविहीनश्च भव सभवपरिवर्जितो विनाशो हि। 
विद्यती तस्येव पुनः स्थितिसभवनाशसमवाय., ॥१७॥ 


अस्य खल्वात्मनः शुद्धोपयोगप्रसादात्‌ शुद्धात्मस्वभावेन यो भवः स पुनस्तेन रूपेण 
प्रलयाभावा-डू डर विहीन: । यस्त्वशुद्धात्मस्वभावेतन विनाश: स॒ पुनरुत्पादाभावात्सभवप रि- 
वजित: । अतोष्स्प सिद्धत्वेनानपायित्वमस्‌ । एक्सपि स्थितिसंभवनाशसमवायोषस्थ न विप्रति- 
षिध्पते, भड़रहितोत्पादेत संभवर्वाजतविनाशेन तद॒द्॒याधारभ्रृतद्रव्येण च समवेतत्वात्‌ ॥॥१७॥ 
भूमिका--अब, स्वयभू्‌ (स्वयं हारा उत्पन्त हुए) इस आत्मा के शुद्धात्मस्वभाव 


की प्राप्ति के अत्यन्त अविनाशीपने को और कंथच्चित्‌ (कोई प्रकार से) उत्पाद-व्यय-श्रौव्य- 
युक्तपने का विचार करते है-- 


अन्वयार्थ---[| भयविहीन भव ] (उस शुद्ध आत्म स्वभाव को प्राप्त आत्मा के) 
विनाश रहित उत्पाद है, और [सभवपरिवर्जित: विनाशः हि] उत्पाद रहित विनाश है 


१ भगविहीणों (ज० वृ०)। २ सभवपरिवज्जिओं (ज०वृ०। ४ विणासों त्ति (ज० बु०)। 
४ समवाओं (ज० 3०) । 
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[च] और [तस्य एवं पुत | उसके ही फिर [स्थितिसभवनाशसमवाय विद्यते] श्रौव्य, 
उत्पाद और विनाश का समवाय (एकत्रित समूह) विद्यमान है । 
टीका--बास्तव में इस (शुद्धात्मस्वभाव को प्राप्त) आत्मा के शुद्धोपयोग के प्रसाद 
से शुद्ध आत्मस्वभाव (रूप) से जो उत्पाद हुआ है, वह (उत्पाद) फिर उस रूप से नाश 
का अधाव होने से, विनाश रहित है, और जो अशुद्ध आत्मस्वन्षाव से विनाश हुआ है, वह 
(विनाश), फिर उत्पत्ति का अभाव होने से, उत्पाद रहित है । इस कारण से उस (आत्मा) 
के सिद्धरूप से अविनाशीपना है। ऐसा होने पर भी श्रौव्य, उत्पाद, व्यय का ससवाय 
इस (आत्मा) के विरोध को प्राप्त नही होता (क्योकि बहु) विनाश रहित उत्पाद के साथ, 
उत्पाद रहित विनाश के साथ और उन दोनो के आधारभूत द्रव्य के साथ समवेत (तन्मयता 
ते युकत-एकसेक) है । हि 
तात्पयंवृत्ति 

अथास्य भगवतो द्रव्याधिकनयेत नित्यत्वेडपि पर्वायाथिकनयेनानित्यत्वमृप दिशति*-- 

भंगविहीणो य भवों भड्भविहीनश्व भव जीवितमरणादिसमताभावलक्षणपरमो पेक्षा- 
सयमरूपशुद्धोपधोगेनोत्पन्नो योसौ भव केवलज्ञानोत्वाद । स कि विशिष्ट ? भद्भविहीनों विनाश- 
रहित । सभ्वपरिवज्जिओ विणासो त्ति योसौ भिथ्यात््वरागादिसस रणरूपससार-पर्यायस्थ विनाश; 
स कि विशिष्ट ? सभवहीन निविकारात्मतत्वविलक्षणरागादिपरिणामाभावादुत्पत्तिरहित: । 
तस्म'ज्ज्ञायते तस्येव भगवत सिद्धस्वरूपतो द्र॒व्याथिकनयेन विनाशो नास्ति। विज्जदि तस्सेव पुणो 
ठिदिसंभवणाससमबवाओ विद्यते तस्यवैव पुन स्थितिसभवनाशसमवाय , तस्यैव भगवत्त. पर्यायाथि- 
कनयेन शुद्धव्यञ्जनपर्यायापेक्षया सिद्धप्यायेणोत्पाद , सत्तारपर्यायेण विनाश., केवलज्ञानादिगुणाधार- 
द्रव्यत्वेन श्रौव्यमिति | तत स्थित द्रव्याथिकनयेन नित्यत्वेषि पर्यायाथिकनय्रेनोत्पादव्यय ध्रौव्यन्य 
सभवतीति ॥१७॥ 

उत्थानिका--आगें उपदेश करते है कि अरहंत भगवान के द्रव्याथिकनय की 
मुख्यता से नित्यपना होने पर भी पर्यायाथिकनय से अनित्यपता है । 

अन्वय. सहित विशेषार्थे--(य भंगविहीणो) हथा विनाश रहित (भवो) उत्पाद 
अर्थात्‌ श्री सिद्ध भगवान्‌ के जीना-मरना आदि में समताभाव है लक्षण जिसका ऐसे परम 
उपेक्षा रूप शुद्धोपपोग के द्वारा जो केवलज्ञानादि शुद्ध गुणों का प्रकाश हुआ है, वह विनाश 
रहित है । उनके (संभवपरिवज्जिदो विणासो) उत्पत्ति रहित विनाश है अर्थात्‌ विकार रहित 
आत्मत्तत्त्व से विलक्षण रागादि परिणामों के अभाव होने से फिर उत्पत्ति नही हो सकती 
है, इस तरह मिथ्यात्त्व व रागादि द्वारा प्रमण रूप संसार की पर्याय का जिसके नाश हो 
गया है। (हि) निश्चय करके ऐसा नित्यपना सिद्ध भगवान्‌ के प्रगठ हो जाता है, जिससे 


यह बात जानी जाती है कि द्रव्याथिकनय से सिद्ध भगवाव्‌ अपने स्वरूप से कभी छूठते 


पवयणसारों ] [ ४१ 


नही है। ऐसा है (पुणो) तो भी (तस्सेव) उन ही सिद्ध भगवान्‌ के (ठिदिसंभवणाससमवाओ ) 
श्लौव्य-उत्पाद-व्यय का समुदाय (विज्जदि) विद्यमान रहता है । 
अर्थात्‌ शुद्ध-व्यंजतपर्याय फी अपेक्षा पर्यायाथिकनय से सिद्धपर्याथ का जब 
उत्पाद हुआ है, तब संसार पर्याय का नाश हुआ है तथा केवलज्ञान आ दे गुणों का आधार- 
भूत द्रव्यापवा होने से भ्ौव्यपता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि सिद्ध भगवान्‌ के 
द्रव्याथिकनय से नित्यपना है तो भी पर्यायाथिकनय से उत्पाद व्यय है। इस तरह 
समुदाय रूप से उत्पाद, व्यय क्रौव्य तीनों है । 
अथोत्पादा दिन्रयं सर्वंद्रव्यसाधारणत्वेन शुद्धात्मनोष्प्यवश्यंभावीति विभावषति-- 
उप्पादों य विणासो विज्जदि सव्वस्स अट्ठजादस्स । 
पज्जाएण दु केणवि अट्ठो खलु होदि सब्भुदों ॥१८॥ 
उत्पादश्च विनाशो ,वद्यते सर्वेस्यार्थजातस्य । 
पययिण तु केनाप्यथं खलू भवति सद्भूत ॥॥१5॥ 
यथाहि. जात्यजाम्बूनदस्थाड्भदपर्यापेणोत्पत्तिद्‌ ष्टा । पूर्वव्यवस्थिताइगुलीयकादि- 
पर्यापेण च विनाश: । पीततादिपर्यायेण तुभ्यत्राप्युत्पत्तविनाशावनासादयतः अ्ुवत्वस्‌ । 
एवमखिलद्रव्याणां केनचित्पयायिणोत्पाद: केनचिट्विनाशः केनचिद्आव्यमित्यवबोद्धव्यम्‌ । 
अतः शुद्धात्मनोष्य्युत्पादादित्रयरूपं द्रव्यलक्षणभुतमस्तित्वमवश्यभावि ॥१८॥। 
भूमिका--अब उत्पाद आदि तीनों (उत्पाद, व्यय और क्रौव्य) सर्व द्रव्यों के 


साधारणतया (अर्थात्‌ ऐसा नही है कि किसी द्रव्य में हों और किसी मे न हों) अवश्य 
होने से शुद्धात्मा के भी अवश्यंभावी है, इस बात को व्यक्त करते है-- 


अन्वयार्थं--- सर्वेस्थ अर्थजातस्य ] सम्पूर्ण पदार्थ-समृह के (प्रत्येक पदार्थ के) 
[खलु | वास्तव मे [केन अपि पर्यायेण | किसी भी पर्याय से [उत्पाद | उत्पाद [विद्यते | 
है। [सर्वस्य अर्थजातस्य | सम्पूर्ण पदार्थ समृह के [खलु ] वास्तव में [केन अपि पर्यायेण ] 
किसी भी पर्याय से [विनाश ] विनाश [विद्यते] है। [च] और [अर्थ:] पदार्थ [खलु] 
वास्तव में [केन अधि पयायेण | किसी भी पर्याय से [सद्भूत | ध्रव [विद्यते] है । 

टीका--जंसे इस लोक मे शुद्ध स्वर्ण के, बाजूबन्द (रूप) पर्याय से उत्पाद देखा 
जाता है, पूर्व अवस्था रूप से वर्तने वाली अयूठी इत्यादि पर्याय से विनाश देखा जाता है 
ओर पोलापन आदि पर्याय से तो दोनो मे (बाजबन्द और अगूठी मे) उत्पत्ति विनाश 
को प्राप्त न होने दाले (सुवर्ण ) क्रौव्यत्व दिखाई देता है । इसी प्रकार सर्व द्रव्यो के किसी 





१ होइ (ज० व०) । 


४२ ] [ परवयणसारो 


पर्याय से उत्पाद, किसी (पर्याय) से विनाश (और) किसी (पर्याय) से क्रोव्य होता है, 


ऐसा जानना चाहिए । 
सार--इससे [यह कहा गया है कि | शुद्ध आत्मा के भी उत्पाद-आदि-तीन-रूप 


तथा द्रव्य का लक्षणभुत्त अस्तित्व अवश्यभावो है । 


तात्पयबृत्ति 
अथोत्पादादित्रय यथा सुवर्णा दिमूर्तेपदार्थेष्‌ दुश्यते तथैवामूर्तेषि सिद्धस्वछूपे विज्ञेय पदार्थ- 


त्वादिति निरूपयति -- 
उप्पादों थ विणासो विज्जदि सच्वस्स अटठजादस्स उत्पादश्व विनाशश्व विद्चत्त 


तावत्सवेस्थार्थजातस्य पदार्थसमूहस्य । केन छत्वा ? पज्जाएण दु केणवि पर्यायेण तु केनापि 
विवक्षितेनार्थव्यञ्जनरूपेण वा । स चार्थं, कि विशिष्ट ? अट्टो खलु होइ संभ्दी अर्थ खल स्फूद 
सत्ताभत. सत्ताया अभिन्‍नो भवतीति | तथाहि--प्तुवर्णगो रसमृत्तिकापुरुषा दियुतेपदथेंष्‌ यथोत्पादादि- 
ज्नय लोके प्रसिद्ध तथैवामुर्तेपि मुक्तजीवे। यद्यपि शुद्धात्मरुचिर्पा रजच्छित्तिनिश्वलानुभ तलक्षणस्य 
ससारावसानोत्पन्नका रणसमयसारपर्यायस्थ विनाशों भवति तथंव केवलज्ञानाविव्यवितरूपस्थ कार्यस- 
मयसारपर्यायस्थोत्पादश्व भवति, तथाप्युभयपर्यायपरिणतात्मद्रव्यत्वेत्त श्रौव्यत्व पदार्थत्वादिति। 
अथवा ज्ञेयपदार्था: प्रतिक्षण भड्भत्रयेण परिणमन्ति तथा ज्ञानमपि परिच्छित्त्यपेक्षया भद्भतरयेण 
परिणमति । पट्स्थानगतागुरुलघुकंगुणवृद्धिहान्यपेक्षया वा भज्भत्रयमवबोद्धव्यमिति सूत्र- 


तात्यय॑ म्‌ ॥ १८।। 
एवं सिद्धजीवे द्रच्याथिकनयेन नित्यत्वेषपि विवक्षितपययिणोत्पादव्यय ध्रौव्यस्थापनरूपेण 


द्वितीयस्थले गाथाह्रय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जेसे सुवर्ण आदि सूर्तिक पदार्थों मे उत्पाद व्यय 
ध्रौव्य देखे जाते है, वेसे ही अमृतिक सिद्ध स्वरूप मे भी जानना चाहिये क्योकि सिद्ध 
भगवान्‌ भी पदार्थ है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(केणवि दु पज्जाएण ) किसी भी पर्याय से अर्थात्‌ किसी 
भी विवश्षित अर्थ या व्यंजनपर्याय से अथवा स्वभाव या विभावरूप से (सब्बस्स अदृठ- 
जादस्स) सब पदार्थ सघ्ुह के (उप्पादों य विणासो) उत्पाद और विनाश (विज्जदि) 
होता है। (अटठो) पदार्थ (खलु) निश्चय फरके (सब्मुदो होइ) सत्तारूप है, सत्ता से 
अभिन्‍न है । 

प्रयोजन यह है कि सुवर्ण, गोरस, सिट॒टी, पुरुष आदि सुतिक पदार्थों मे जंसे 
उत्पाद व्यय श्रोष्प है ऐसा लोक में प्रसिद्ध है, तेसे अपुतिक घुक्त जीव में है। यद्यपि मुक्त 
होते हुए शुद्ध आत्मा की रुचि उसी का ज्ञान तथा उसी का निश्चलता से अनुभव इस 
रत्नत्रयसय लक्षेण को रखने वाले संसार के अन्त से होने वाले कारणसमयताररूप 


पवयणसारो ] | ४३ 


भाव-पर्याय का नाश होता है तैसे ही केवल ज्ञानादि की प्रगटता रूप कार्यसमयसार- 
रूप भाव-पर्याय का उत्पाद होता है तो भी दोनों ही पर्यायों में परिणमन करने वाले 
आत्म द्रव्य का भ्रौव्यपत्ता रहता है क्योकि आत्मा भी एक पदार्थ है। अथवा ज्ञेय पदार्थ 
जो ज्ञान मे झलकते है, वे क्षण-क्षण मे उत्पाद व्यय क्रौव्य रूव परिणमन करते है, बसे 
हो ज्ञान भी उनको जानने की अपेक्षा तीन भंग से परिणमन करता है। अथवा षदु-स्थान- 
पतित अगुएलघुगुण में वृद्धि व हानि की अपेक्षा तीन भंग जानने चाहिये, ऐसा सूत्र 
का तात्पयं है । ॥१५॥ 

इस तरह सिद्ध जीव में द्रव्याथिक नय से नित्यपता होने पर भी पर्याय की अपेक्षा 
उत्पाद, व्यय और श्रौव्यपने को कहते हुए दूसरे स्थल में दो गाथाएँ पूर्ण हुई ॥१८॥ 

तात्पयंवृत्ति 


अथ त पूर्वोक्तसवंज्ञ ये मन्यन्ते ते सम्यग्दुष्टयो भवन्ति, परम्परया मोक्ष च लभन्‍्त इति प्रति- 
पादयति,-- 
त॑ सव्वट्ठवरिट॒ठ इट्ठ अमरासुरप्पहार्णेहि। 
ये सद्ृृहति जीवा, तेंसि दुक्खाणि खोयति ॥१६-१७ 
त सर्वार्थवरिष्ठ इष्ट अमरासुरप्रधाने:। 
ये श्रदधति जीवा. तेषा दु'खानि क्षीयन्ते ॥१६- १॥ 

त सव्बट्ठवरिट्ठ त सर्वार्थवरिष्ठं इठ्ठ इष्टमभिमतम्‌। के ? अमरासुरप्पहार्णोह अमरासुर- 
प्रधान: । ये सददहति ये श्रदधधति रोचन्ते जोवा भव्यजीवा । तेसि तेषाम्‌ । दु खाणि दु खानि । 
खीयति विनाश गच्छन्ति, इति सूत्रार्थ ॥१६-१॥। 

एवं निर्दोषिपरमात्मश्रद्धानान्मोक्षो भवतोति कथनरूपेण तृतोयस्थले गाथा गता । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जो पूर्व में कहे हुये सर्वज्ञ को मानते है, वे ही 

सम्यग्दृष्टि होते है और वे ही परम्परा से मोक्ष को प्राप्त करते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(ये जीवा) जो भव्यजीव, (अमरासुरप्पहार्णोह ) स्वर्ग- 
वासी देव तथा भवनत्रिक के इन्द्रों से (इट्ठ) माननीय (सब्बद्ठवरिद्ठ) उस सर्व पदार्थों 
में श्रेष्ठ परसात्मा को (सहूृहंति) श्रद्धात करते है (तेसि) उनके (दुक्खाणि) सब दुःख 
(खीयंति ) नाश को प्राप्त हो जाते है । 

इस तरह निदोंष परमात्मा के श्रद्धान से मोक्ष होती है ऐसा कहते हुए तीसरे 
स्थल से गाथा पूर्ण हुई ७१६-१॥ 

सूचना--इस गाथा की टोका श्री अमृतचन्द्रमुरि ने नहीं की है, कुछ विद्वानों के 
विचार से यह गाथा प्रक्षिप्त है । 


डंडे] [ पवयणसारो 


अथास्थात्मन: शुद्धोपयोगानुभावात्स्वयम्भुवो भूतस्पय कथसिन्द्रिपोवना ज्ञानानन्दाविति 

संदेह मुदस्पति--- 
पकक्‍्खीणघादिकम्मो' अणंतवरवीरिओ अधिकतेजो । 
जादोी आदिदिओ' सो णाणं सोकक्‍्खं च परिणमदि ॥१६॥ 
प्रक्षीणघातिकर्मा अनन्तव रवीयो5घिकतेजा । 
जातोछतीन्द्रिय. स ज्ञान सौख्य च परिणमति ॥१६।॥ 

अय॑ खल्वात्मा शुद्धोपयोगसामर्थ्यात्‌ प्रक्षीणघातिकर्मा, क्षायोपशमिकज्ञानदर्शना- 
संप्तत्वादतीन्द्रयो भुतः सन्निखिलान्तरायक्षयादनन्तवरवीयः कृत्स्नज्ञानादर्शनावरण- 
प्रलयादधिककेवलज्ञानदर्शना भिधानतेजा:, समस्तमोहनीयाभावादत्यन्त निविकारशुद्धचेतन्यस्व- 
भावमात्मानसासादयन्‌ स्वयम्रेव स्वपरप्रकाशकत्वलक्षणं ज्ञानमनाकुलत्वलक्षण सौख्यं च 
भृत्वा परिणमते । एवसात्सनों ज्ञानानन्दों स्वभाव एवं । स्वभावस्य तु परानपेक्षत्वादि्द्रि 
यविनाप्यात्मनो ज्ञानानन्दों सम्भवतः ॥।१ दे।। 

भूमिका--अब, जो शुद्धोपयोग के प्रभाव से स्वयंभु हो चुकी ऐसी इस आत्मा के 
अर्थात्‌ श्री अरहन्त-सिद्ध परसेष्ठी के, इन्द्रियो के बिना, ज्ञान और आनन्द कंसे होते है- 
इस संदेह को दूर करते है-- 

अन्वयाथं--( १) [ प्रक्षीणघातिकर्मा ] पूर्ण रूप से नष्ट हो चुके है घातिकर्म जिसके 
(२) [अतीन्द्रियः जात. | जो अतीन्द्रिय हो गया है (३) [अनन्तवरबीय | जिसका अनन्त 
उत्तम वीर्य (शक्ति) है [च] और [०] [अधिकतेजा | अधिक जिसका (केवलज्ञान और 
केवल दर्शनरूप ) तेज है [स.] वह स्वयभू आत्मा) [ज्ञान सौख्य च]| ज्ञान और सुख रूप 
[परिणमति | परिणमन करता है । 

टीका--बास्तव में यह (स्वयभ्रु) आत्मा, (१) शुद्धोपयोग की सामर्थ्य से, पूर्ण 
रूप से नष्ठ हो चुका है घाति कर्म जिसका, (२) क्षायोपशमिकज्ञान, दर्शन के साथ असपृक्त 
(सम्बन्ध रहित) हो जाने से अतीन्द्रिय होता हुआ, (३) समस्त अन्तराय का क्षय होने से 
जिसका अनन्त उत्तम वोये है, (४) समस्त ज्ञानावरण और दर्शनावरण का नाश हो जाने 
से अधिक जिसका केवलज्ञान ओर केवलदर्शन नामक तेज है। (५) समस्त मोहनीय के 

अभाव के कारण से अत्यन्त निविकार शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव वाले आत्मा को अनुभव करता 


१ पक्‍्खीणघाइकम्मो (ज० वृ०)। २ अणतवरवीरियो (ज० वृ०)। ३ अहियते जो (ज० बृ०)। 
४ अणिदियो (ज० वृ०) | 
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हुआ, स्वयमेव स्व१२, प्रकाशकता लक्षण वाले ज्ञान और अनाकुलता लक्षण वाले सुखरूप 
होकर परिणमित होता है । 

सार--इस प्रकार आत्मा का स्वभाव ज्ञान और आनन्द है। स्वभाव के पर का 
निरऐक्षपता होने के कारण से, इन्द्रियों के विना भी, आत्मा के ज्ञान और आनन्द होते है । 

त्ात्पयंबुत्ति 

अथास्थात्मनो निविक्रारस्वसवेदनलक्षणशुद्धो पयोगप्रभावात्सव॑ज्ञत्वे सतीन्द्रियेविना कथ ज्ञाना- 
नन्‍्दाविति पृष्टे प्रत्युत्त ददाति पकखोणघाइकम्मों ज्ञानागनन्तचतुष्टयस्वरूपपरमात्मद्रव्यभावना- 
लक्षणशुद्धोपयोगबलेन प्रक्षीणघातिकर्मा सन्‌। अणतवरवीरियों अनन्तवरवीय्य.। पुनरषि कि- 
विशिष्ट ? अहियतेजो अधिकत्तेजा:। अन्न तेज शब्देन केवलज्ञानदर्शनद्वय ग्राह्मम्‌ । जादो सो 
स॒पूवतक्तिलक्षण आत्मा जात: सजात.। कथभूत ? अणिदियो अनिन्द्रिय इन्द्रियविषयव्यापार- 
रहित: । अती *द्रिय सन्‌ कि करोति ? णाण सोक्खं चर परिणमदि केवलज्ञानमनन्तसौख्यं च परि- 
णमतीति | त्थाहि--अनेन व्याख्यानेन किमुक्त भवति ? आत्मा तावन्निश्चयेनानन्तज्ञानधुखस्वभावो - 
$पग्रि व्यवहारेण सप्ाराजस्याया कर्मप्रच्छादितज्ञानचुख सन्‌ पश्चादिन्द्रियाधारेण किमप्यल्पज्ञानं 
सुख च परिणमति ? यदा पुननिविकल्पस्वस वित्तिबलेत कर्माभावो भवति तदा क्षयोपशमाभावादिन्द्रि- 
याणि न सन्ति स्वक्रीयातीन्द्रियज्ञानसुख चानुभवरति । तत' स्थित इन्द्रियाभावेईपि स्वीकायानन्तज्ञान 
सुख चानुभवति तदपि कस्मात्‌ ? स्वभावस्य परपेक्षा नास्तीत्यभिप्राय, ॥१४॥।। 


उत्थानिका--आगे शिष्य ने प्रश्त किया कि इस आत्मा के विकार रहित स्वसवेदन 
लक्षण रूप शुद्धोपयोग के प्रभाव से सर्वज्ञपना प्राप्त होने पर इन्द्रियों के द्वारा उपयोग तथा 
भोग के विना किस तरह ज्ञान और आनन्द हो सकते है ? इसका उत्तर आचार्य देते है --- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--- (सो) वह सर्वेज्ञ आत्मा जिसका लक्षण पहले कहा है 
(पवखीणघाइकम्मो ) घातियाकर्मो को क्षयकर अर्थात्‌ अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतसुख, 
अनंतवीय्य इन चतुप्टय रूप परमात्मा द्रव्य की भावना के लक्षण को रखने वाले शुद्धोपयोग 
के बल से ज्ञानावरणादि घातियाकरमों को नाशकर (अणंतवरबवीरियो) अंत रहित और 
उत्कृष्ट बीय॑ को रखता हुआ (अहिय्तेजो) व अतिशय तेज को धरता हुआ अर्थात्‌ 
क्वलज्ञान, केवलदर्शन को प्राप्त हुआ (अणिदियो) अत्तीन्द्रिय अर्थात्‌ इंद्रियों के विषयों के 
व्यापार से रहित (जादो) हो गया (च) तथा ऐसा होकर (णाणं) केवलज्न,न॒ को (सोक्खं) 
और अनंतसुख को (परिणमदि) परिणधन करता है । 
इस व्याख्यान मे यह कहा है कि आत्मा यद्यपि निश्चय से अनंतज्नान और अनंतसुख 
के स्वभाव को रखने वाला है तो भी व्यवहार से ससार की अवस्था मे पड़ा हुआ है, जब 
इसका क्वलज्नान और अनतसुख स्वभाव कर्मों से ढक्का हुआ है, तब तक पाँच इन्द्रियों के 
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आधार से कुच अल्प ज्ञान व कुछ अल्प सुख मे परिणमन करता है। फिर जब कभी 
विकल्प रहित स्वसवेदन या निश्चल आत्मानुभव के बल से कर्मो का अभाव होता है तब 
क्षयोपशमज्ञान के अभाव होने पर इन्द्रियों के व्यापार नहीं होते है, उस समय अपने ही अती- 
रिद्रिय ज्ञान और सुख को अनुभव करता है क्योकि स्वभाव के प्रगट होने मे पर की अपेक्षा 
नही है, ऐसा अभिप्राय है। 

अथातीन्द्रियत्वादेव शुद्धात्मनः शारीरं सुखढु ख नास्तीति विभावयति--- 

सोक्खं वा पुण दुक्ख केवलणाणिस्स णत्थि देहगदं । 
जम्हा अदिदियत्त जाद॑ तम्हा दु तं णेयं ॥२०॥ 
सौख्य वा पुनर्दू ख केवलज्ञानिनो नास्ति देहगतमु । 
यस्मादतीन्द्रियव जात तस्मात्तु तज्ज्ञेयम्‌ ॥२०॥ 

यत एवं शुद्धात्मनो जातवेदस इबव कालायसगोलोत्कूलितपुद्गलाशेषबिलासकल्पो 
नास्तीनि्रियग्रामस्तत एवं घोरघनघाताभिघातपरम्परास्थानीयं शरीरगतं सुखदु खं न 
स्थात्‌ ॥२०॥॥ 

भूमिका--अब, अतीन्द्रिययने के कारण से ही शुद्ध आभात्मा के शारीरिक सुख-दु ख 
नही है, इस बात को व्यक्त करते है--- 

अन्वयार्थ---[ केवलज्ञानिन ] केवलज्ञानी के [देहगत] शरीर सम्बन्धी [सौख्य | 
सुख [वा पुन | या [दुख] दुख [नास्ति]| नही है [यस्मात्‌ | क्योकि [अतीन्‍न्द्रियत्व | 
अतीन्द्रिता [जात| उत्पन्न हुई है [तस्मात्‌ तु तत्‌ ज्ेयम| इसलिये ऐसा जानना 
चाहिये । 

टीका--जंसे अग्नि के लोहपिण्ड के तप्त पुदुगलो का समस्त विलास समृह नही 
है (अर्थात्‌ अग्नि लोहे के गोले के पुदंगलो के विलास से-उन्की क्रिया से भिन्‍त है) उसी 
प्रकार शुद्ध आत्मा के इद्रिय सघमुह नही है, इस ही कारण से जेसे (अग्नि के) घन (लोहपिगु ) 
के घोर आघातों की परम्परा नही है (लोहे के गोले के संसर्ग का अभाव होने पर घन के 
लगातार आघातों की भयकर सार अग्नि पर नही पड़ती), इसी प्रकार (शुद्ध आत्मा के ) 
शरोर सस्बन्धी सुख-दुःख नही है । 

तात्पयेबृत्ति-- 


अथातीन्द्रियत्वादेव केवलिन शरीराधारोद्शृत भोजनादिसुख क्षुधादिदुख च नास्तोति 
विचारयति -- 


सोव्ख॑ वा पुण दुक्‍्ख केवलणाणिस्स णत्थि सुख वा पुनर्दूखः वा केवल- 
१ देहगय (ज० बृ०)। 
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ज्ञानिनों नास्ति। कथभूतम्‌ ? देहगयं देहगत देहाधारजिद्ठ रिद्रयादिसमुत्पन्न कवलाहारादिंसुखम॒, 
अमातोदयजनित क्षघ्रादिद्ख च। कस्मान्नास्ति ? जह्या अदिदियत्तं जादं यस्मान्मोहादिधाति- 
कर्माभावे पड्चेन्द्रियविषयसखाय व्यापाररहितत्व जातम्‌ । तह्या दु त॑ णेग॑ तस्मादती न्द्रियत्वाद्धेती 
रतीन्द्रियमेव तज्जान सख च ज्ेयमिति | तद्यथा-लोहपिण्डसमर्गाभावादरिनयेथा घनघातपिट्ून न 
लभते तथायमात्मापि लोहपिण्डस्थानीयेन्द्रियग्रामाभाव तू सांसारिकमुखदु ख नातुभवतीत्यर्थ । 
कण्चिदाह केव॒लिना भुक्तिरस्ति, औदारिकशरी रसद्भावात्‌ । अमद्वद्यकर्मोदयसद्भावाद्वा । अस्मदादि- 
व॒त्‌ परिहारमाह-तद्भगवत शरीरमौदारिक न भवति किन्तु परमौदारिक तथाचोक्त-- 


शुद्धधफटिकसकाशं तेजोमूर्तिमयथ वषु । 
जायते क्षीणदोष्स्प सप्तधातुविवजितम्‌ ।। 


यच्चोक्तमसद् द्योदयसदभावात्तत्र परिहारमाह-यथा वब्रोह्यादिवीज जलसहकारिकारणसहित- 
मकूरादिकायं जनयति तथैवासदंद्यकर्म मोहनीयसहकारिकारणसहित लुधादिकार्य मरुत्पादयति । 
वस्मात्‌ ? मोहस्स बलेण घाददे जीव' इति वचनात्‌ | यदि पुनर्मोहाभावेषि क्षुत्रादिपरीपह जनयति 
तहिं बधरोगादिपरीपहमधि जनयतु न च तया। तदपि कम्मात्‌ ? 'ुक्त्युपरसर्गाभावात' इति 
चचनात्‌ । अन्यदपि दृषणमस्ति । यदि क्षधाबाधास्ति तहि क्षधाक्षीणशक्तेरनन्तवीर्य नास्ति। तथव 
प्षधादु:खितस्पानन्तसुखमपि नास्ति । जिह्ढ र्द्रियपरिच्छित्तिहपमतिज्ञानपरिणतस्य केवलज्ञानमपि 
न सभवति। अथवा अनस्यदषि कारणमस्ति। असद्वेद्योदयापेक्षया सद्ृद्योदयोउनन्‍्तग्ुणोस्ति ॥ तत्तः 
कारणात्‌ शर्क राराशिमध्ये निम्बकणिकावदसद्देयोदयों विद्यमानोपि न ज्ञायते । तथवान्यद्पि बाधक- 
मस्ति-यथा प्रमत्तसयतादितपोधनाना वेदोदये विद्यमानेषि मन्दमोहोदयत्वादखण्डब्रह्म चारिणा 
स्त्रीपरीपहबाधा नास्ति | यथेव च नवग्रेवेयकाणहमिन्द्रदेवानां वेदोदये विद्यमानेषि मन्दमोहोदयेन 
स्त्रीविषयबाधा नास्ति, तथा भगवत्यसदृडं च्योदये विद्यमानेषि निरवशेषमोहाभावात्‌ क्षुत्रावाधा नास्ति। 
यदि पुनरुच्यते भवदिभ --मिथ्यादृष्ट्यादिसयोगकेवलिपर्य न्तास्त्रयोदशग्रुणस्यानवतिनों जीवा आहा- 
रका भवन्तोत्याहारकमार्यणायामागमे भणितमास्ते, तत कारणात्‌ केवलिनामाहारोस्तीति। तदष्य- 
युत्तम्‌ | परिहार:-- 

णोकमस्म-कम्महारो कव॒लाहारो य लेप्पमाहारो । 
ओजमसणो थि य कससो आहारो छब्विहो णेयों ॥॥ 

इति गायाक थितक्षमेण यद्यपि पट्प्रकार आहारो भवत्ति तथाषि नोकिरमाहारापेक्षया केव- 
लिनामाहारात्वमवबोद्धव्यमू । 4 च कवलाहारापेक्षया | तथाहि-मृक्ष्या सुरता सुगन्धा अन्य- 
मनृजानामसभमविन कवलाहार विनापि किडिचदुनपू्वेकोटिपयंन्त शरोरस्थितिहेतव सप्नधानुर- 
टितिपरमौद्ारिदशरी रनोकर्माहारयोग्या लाभ|नन्‍्तरायकर्मनिरवशेपक्षयात प्रतिक्षण पदगला आशख्र- 
ललब्धिव्यारयानइकाले भणित तिप्ठति। तठतो ज्ायते नोकर्माहारापेज्षया केवलि- 
ञध मतम्‌-भवदीयवत्यनया आहारानाहारक्त्व नोकर्माहारावेक्षया, न चर 
वध ज्ञायते नेंदम | ' एक द्वी त्रावु वानाह्ासर्कथ इाॉत नतच्चाथ काथतमास्त | 
ते-भवान्तरणमनद्ञाले विग्रहगती शरीराध,वे सति नूतनणशरीख्थारणार्थ 


हे 


“थाया शरीराणश्य पष्णा पर्योप्तीन योग्यपद्गलपिष्ड्ग्रहण नोहर्माहार उच्यते।स चर विदग्रहगती 


रा 
क्के 


पद तु [ परवयणसारो 


कर्माहारे विद्यमानेप्येकद्विन्रिसमयपर्यल्त नास्ति। ततो नोकर्माहारापेक्षयाह रानाहारकत्वमागमे 
ज्ञायते । यदि पुत कवलाहारापेक्षया तहि भोजनकाल विहाय सर्वदेवानाहारक एवं, समथत्नयनियमों 
न घटते। अथ मतम्‌-केवलिता कवलाहारो$स्ति मनुष्यत्वात्‌ व्तमानमनुष्यवत््‌ । तदष्ययुक्तम्‌ । 
तहि पूर्वकालपुरुषाणा सर्वज्ञत्व नास्ति, रामरावणादिपुरुषाणा च विशेषसाभर्थ्य नास्ति वतमान- 
मनुष्यवत्‌ । न च तथा। किच क्षद्मस्थतपोधना अपि सप्तधातुरहितपरमौदा रिकशरोराभावे 'छटगेत्ति 
पढससण्णा' इति वचनात्‌ -्रमत्तसयतषष्ठगुणस्थानवर्तिनो यद्यप्याहार गरृहणन्ति तथापि ज्ञानसयम- 
ध्यानसिद्धचर्थ, त च देहममत्वार्थम्‌ । उक्त च--- 

कायस्थित्यर्थभाहार कायो ज्ञानार्थमिष्यते । 

ज्ञात कमंंविनाशाय तन्नाशे परम सुखम्‌ ॥ 

ण बलाउसाहणदठ ण सरीरस्स य चयदट्‌ठ तेजद्ठ । 

णाणट्ठ. सजमदर्ठ झाणदठ चेव  भुजति॥। 

तस्य भगवतो ज्ञानसयमध्यातवादिगुणा स्वभावेनैव तिष्ठन्ति न चाहारबलेन | यदि पुन- 
देहममत्वेनाहार गृहृणाति तहिं छ्मस्थेभ्योड्प्यसौ हीन. प्राप्नोति। अथोच्यते-तस्पातिशयविशे- 
पात्प्रकटा भुक्तिनास्ति प्रच्छन्नी विद्यते। तहि परमौदारिकशरी रत्वादभुक्तिरेव नास्त्ययमेवातिशया 
कि न भवति ? तत्र तु प्रच्छच्रोभुक्ती मायास्थान देन्यवृत्ति, अन्येषि पिण्डशुद्धिकथिता दोषा बहवो 
भवन्ति ? ते चान्यत्र तकेशास्त्रे ज्ञातव्या, । अन चाध्यात्मग्रन्थत्वान्नोच्यन्त इति । अयमतन्न भावार्थ - 
इद वस्तुस्वरूपमेव ज्ञातव्यमत्राग्रहो न कर्तव्य: । कस्मात्‌ ? दुराग्रहे सति रागह्ठेषोत्पत्तिर्भवति ततश्च 
निविकारचिदानन्देकस्वभावपरमात्मभावनाविघातो भवतीति ॥२०॥। 
एवमनस्तज्ञानसुखस्थापने प्रथमगाथा केवलिभुक्तिनिराकरणे द्वितीया चेति गथाद्वय गतम्‌ । 

इति सप्तगाथानिः स्थलचतुष्टयेन सामान्येन सर्वज्ञसिद्धिनामा द्वितीयोन्तराधिकार: समाप्त: 


उत्थानिका--आगे कहते है कि अतीन्द्रिययना होने से ही केवलज्ञानी के शरीर 
के आधार से उत्पन्त होने. वाला भोजनादि का सुख तया क्षुधा आदि का दुख नही 
होता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पुण) तथा (केवलणाणिस्स) केवल ज्ञानी के (देहगय ) 
देह से होने वाला अर्थात्‌ शरीर के आधार से रहने वाली जिह्ठा इन्द्रिय आदि के द्वारा पदा 
होने वाला (सोवखं) सुख (वा दुबखं ) और दुःख भर्थात्‌ असातावेदनीय आदि के उदय से 
पेदा होने वाला क्षुधा आदि का दुःख (णत्थि) नही होता है । (जम्हा) क्योकि (भदिदियत्तं ) 
अतीन्द्रियपना अर्थात्‌ मोहनीय आदि घातियाकर्मो के अभाव होने पर पाँचों इन्द्रियों के 
विषय सुख के लिये व्यापार का अभावपना ऐसा अतीन्द्रियपना (जांदं) प्रगट हो गया है 
(तम्हा ) इसलिये (तं दु) वह अर्थात्‌ अतोन्द्रिययना होने के कारण से अतीन्‍न्द्रियज्ञान और 
भतीन्द्रिय सुख तो (णेयं) जानना चाहिये । : 
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भाव यह कि ज॑से लोहे के पिड की सगति को न पाकर अग्नि हथौड़े की चोट नहीं 
सह॒तो है तैसे यह आत्सा भी लौहपिड के समान इन्द्रिय ग्रामों का अभाव होने से अर्थात्‌ 
इन्द्रियजनित ज्ञान के बन्द होने से सांसारिक सुख तथा दुःख को अनुभव नहीं करता है । 
यहाँ किसी ने कहा है कि केवलज्ञानी भी भोजन करते है क्योंकि उनके औदारिक 
शरीर की सत्ता है तथा असातावेदनीयकर्म के उदय का सद्भाव है, जेसे हम लोगों के 
भोजन होताहै इसका खडन करते है कि श्री केवली भगवान्‌ के ओऔदारिक शरीर नहीं है 
किन्तु परम औदारिक है, जैसे कि कहा है-- 
अर्थात्‌ दोष-रहित केवलज्ञानी के शुद्ध स्फटिक मणि के समान परम तेजस्वी तथा 
सात धातु से रहित शरीर होता है। भोर जो यह कहा है कि भसातावेदनीय के उदय के 
सद्भाव से केवली के भूख लगती है और वे भोजन करते है सो भी ठीक नहीं है क्योंकि जेसे 
धान्‍्य, जो आदि का बीज जलादि सहकारी कारण सहित होने पर ही अंकुर आदि कार्य को 
उत्पन्त करता है तेसे ही असातावेदनीयकर्म सोहनीयकमंरूप सहकारी कारण के साथ 
ही क्षुषा आदि कार्य को उत्पन्त करता है क्योंकि कहा है “मोहस्स बलेण घाददे जीद॑' 
वेदनीयकर्म मोह के बल को पाकर जीव को घात करता है। यदि मोहनीयकर्म के 
अभाव होने पर भी असातावेदनोीयकर्म क्ुधा आदि परीषह को उत्पन्त करदे तो वध 
रोग आदि परीषह भो उत्पन्त हो जावे, सो ऐसा होता नहीं है क्योंकि कहा है “भुवत्युपस- 
गसिवात्‌” केवली के भोजन व उपसर्ग नहों होते, और भी दोष यह आता है कि यदि 
फेवली को छ्षुधा को बाधा है, तब क्षुधा के कारण शक्ति क्षीण होने से अनन्तवीय नहीं 
बनेगा तंसे ही क्षुधा द्वारा जो दुःखी होगा उसके अनन्तसुख भी नहीं हो सकेगा तथा 
रसना इन्द्रिय द्वारा ज्ञान में परिणमन करते हुए मतिज्ञानी के केवलज्ञान का होना भी 
सम्भव न होगए । अथवा ओर भी हेतु है। असातावेदनीय के उदय की अपेक्षा केवली के 
सात्तावेदतीय का उदय अनन्त-गुणा है।इस कारण से जेसे शक्कर के ढेर में नीम का 
कण अपना अपर नही दिखलाता है वसे अनच्तगुणे सातावेदनीय के उदय में अताता- 
वेदनीय का असर नही प्रगद होता, तेसे ही और भी बाधक हेतु है। जैसे प्रमत्तसंयमी 
आदि साधुओं के वेद का उदप रहते हुए भी मन्द-मोह के उदय से अखंड ब्रह्मचारियों के 
स्‍त्री प्रोषह की बाधा नहीं होतो है तथा नव-ग्रैवेयक आदि के अहमिन्द्रो के वेद का उदय 
होते हुए भी मनन्‍्द मोह के उदय से स्त्नी-सेवन-सस्बन्धी बाधा नहीं होतो है, तेसे ही श्री 
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केवली अरहंत के असातावेदनीय का उदय होते हुए भी सम्पुर्ण स्नेह का अभाव होने से 
क्षुधा की बाधा नही हो सकती है। यदि ऐसा आप कहें कि मिथ्यादुष्टि से लेकर सयोग- 
केवली पर्यनत तेरह गृणस्थानघर्ती जीव आहारक होते हैं, ऐसा आहार मार्गणा के सम्बन्ध 
में आगम में कहा हुआ है, इस कारणा से केवलियों के आहार है, ऐसा मानना चाहिये । 
सो ठीक नहीं है, ऐसा मानना चाहिये । सो ठीक नहीं है क्योंकि निम्त गाथा के अनुसार 
आहार छः: प्रक्नार का होता है-- 


“णोकम्मकस्महारों कवलाहारो य लेप्पमाहारो। 
ओजमणो विय कमसो आहारो छव्विहो णेयो ॥२॥ 


भाव यह है कि आहार छः प्रकार का होता है, ज॑से-कर्म का आहार, कर्मो का आहार, 
प्रासरूप कवलाहार, लेपका आहार, ओज आहार तथा सानसिक आहार | आहार उन 
परसाणुओं के ग्रहण को कहते है जिनसे शरीर की स्थिति रहे। आहरक वर्गणा का शरीर में 
प्रवेश सो नोकर्म का आहार है । जिन परमाणुओ के समृह से देवों का, नारकियों का, सनुष्य 
या तिर्यचों का वेक्रियिक, औदारिकशरीर और सुनियो के आहारकशरीर बनता है 
उसको आहारक वर्गणा कहते है। कार्माण बर्गणा के ग्रहण को कमं-आह्र कहते 
है। इन्हीं वर्गणाओं से कर्मों का सुक्ष्ष्शरीर बनता है। अन्न, पानी आदि पदार्थों को मुंह 
चलाकर खाना-पीना कबलाहार है। यह साधारण मनुष्यों के व द्वीन्द्रिय से लेकर पंदचेन्द्रिय 
तक के पशुओं के होता है। स्पर्श से शरीर पुष्टिकारक पदार्थों को प्रहण करना सो लेप 
आहार है। यह प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु तथा वनस्पति कायधारी एकेन्द्रिय जीवों के होता 
है । अंडों को माता सेती है उससे गर्मी पहुंचाकर अण्डों को पकना सो ओज आहार है। 
भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी तथा कल्पवासी इन चार प्रकार के देवों के मानसिक आहार 
होता है। इनके वेक्रियिक विव्यशरीर होता है, जिसमें हाड़, मांस, रुधिर नही होता है, 
इसलिये इनके कवलाहार नही है, यह मांस व अन्न नही खाते है । देवों के जब कभी भूख की 
बाधा होती है तो उत्तके कण्ठ में से असुतमयी रस झर जाता है उससे ही उन्तकी भूख की बाधा 
मिट जाती है। नारकियों के कर्मो का भोगना यही आहार है तथा वे नरक की पृथ्वी की 
मिट्टी खाते है परन्तु उससे उनकी भूख मिटती नही है । इन छः प्रकार के आहारों में से 
केवली भरहंत भगवान्‌ के मात्र नोकर्म्म का भाहार है इस ही अपेक्षा से केवली अरहंतों के 
आहारकपता जानना चाहिये, कवलाहार की अपेक्षा से नही । सृक्ष्म इन्द्रियों के अगोचर, 
रस वाले सुगन्धित अन्य मनुष्यों के लिए असम्भव, कवलाहार के बिना भी कुछ कम कोदि- 
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पर्व तक शरीर की स्थिति के कारण, सात धातुओं से रहित परमौदारिक शरीर रूप 
नोकर्म्म के आहार के योग्य आहारक वर्गणाओं के पुद्गल लाभास्तराय कर्म्स के पूर्ण क्षय 
हो जाने से केवली भगवान्‌ के शरीर में योग-शक्ति के आकर्षण से प्रति समय आते है । 
यही केवली आहार है। यह बात ववकेवललब्धि व्याख्या के अवसर पर कही गई है इस- 
लिये यह जाना जाता है कि केवली अरहंतों के नोकम्स॑ के आहार की अपेक्षा से ही 
आहारकपना है । यदि आप कहो कि आहारकपता नोकमस्‍्मं के आहार की अपेक्षा कहना 
तथा कवलाहार की अपेक्षा न कहना यह आपकी कल्पना है यदि सिद्धान्त मे है तो कंसे 
मालूम पड़े तो इसका समाधान यह है कि श्री उम्ास्वामी सहाराज कृत तत्त्वाथंसूत्र के 
दूसरे अध्याय सें यह वाक्य है । “एक हो त्रीन्‍्वानाहारकः:”, ॥३०॥ इस सूत्र का भावरूप 
भर्थ कहा जाता है। एक शरीर को छोड़कर दूसरे भव सें जाने के काल में विग्रहगति के 
भीतर स्थलशरीर का अभाव होते हुए नवीन स्थुलशरीर धारण करने के लिये तीन शरीर 
और छः पर्याप्ति के योग्य पुदगल पिड का ग्रहण होना नो-कर्म्म-आहार कहा जाता है। 
ऐसा नोकर्म आहार विग्रहगति के भीतर कर्मो का ग्रहण या कार्माणवर्गणा का आहार 
होते हुए भी एक, दो या तीन समय तक नहीं होता है । इसलिये ऐसा जाना जाता है कि 
आगम में नचोकर्म्म आहार की अपेक्षा से आहारकपना कहा है ! यदि कहोगे कि कवलाहार 
की अपेक्षा से हैं तो प्रासहए भोजन के काल को छोड़कर सदा ही अनाहारकपना रहेगा । 
तब त्तीन समय अनाहारक है, ऐसा नियम न रहेगा । यदि कहोगे कि वर्तमान के मनुष्यों 
की तरह केवलियों के कबलाहार है वर्योक्ति केवली भी मनुष्य है, सो कहना भी ठीक नही 
है वयोकि ऐसा मानोगे तो बर्तेसान के सनुष्यों की तरह पृ्॑काल के पुरुषों के सर्वज्ञवपना न 
रहेगा तथा राम, रादण आदि को विशेष सामर्थ्य थी सो यह बात नही बन सकेगी, और 
समझना चाहिये कि अल्पक्षानी छद्मस्थ प्रमत्ततंयबतनामा छठे गणस्थानधारी साधु भी जिनके 
सात धातु रहित परम ओदारिक शरीर नही है इस वचन से कि “छद॒ठोत्ति पढम सण्णा” 
पप्ठ गुणस्थान तक प्रथम आहार सजन्ञा है अर्थात्‌ भोजन करने की चाह छठे गुणस्थान 


तक ही है यद्यपि वे आहार को लेते है तथापि ज्ञान और संयम तथा ध्यान की सिद्धि के 
लिये लेते है, देह के मोह के लिये नही लेने है । कहा भो है--- 

कायस्थित्यर्थंमाहार: कायो ज्ञानाथथंपमिष्यते, 

ज्ञान कर्मविच्राशाय तन्नाशे परम सुख ॥३॥। 

ण बलाउ साहणदूठ ण॒ सरीरस्य य चयट॒ठं तेजट्ठं । 

णाणट्ठ सजमटठ झाणट्ठ चेव भुजत्ति ॥४॥ 
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भाव यह है कि मुनियों के आहार शरीर की स्थिति के लिये होता है, शरीर को 
ज्ञान के लिये रखते है, आत्मज्ञान कर्म नाश के लिये सेवन करते हैं क्योंकि कर्मों के नाश 
से परम सुख होता है। मुनि शरीर के बल आयु, चेष्टा तथा तेज के लिये भोजन नही 
करते है किन्तु ज्ञान, संयम तथा ध्यान के लिये करते हैं। उन भगवान्‌ केवली के तो 
ज्ञान, संयम तथा ध्यान आदि गुण स्वभाव से ही पाए जाते हैं आहार के बल से नहीं । 
उनको संयमादि के लिये आहार की आवश्यकता तो है नहीं क्‍योंकि कर्मो के आवरण न 
होने से संयमादि गुण तो प्रगठ हो रहे है। फिर यदि कहो कि देह के ममत्त्व से आहार 
करते है तो वे केवली छद्यमस्थ घुनियों से भी हीन हो जायेगे । यदि कहोगे कि उनके 
अतिशय की विशेषता से प्रगटरूप से भोजन की सुक्ति नहीं है, गुप्त है, तो परमौदारिक 
शरीर होने से मुक्ति ही नही है ऐसा अतिशय क्यों नही होता है। क्योंकि गुप्त भोजन में 
मायाचार का स्थान होता है, दीनता की वति आती है तथा दूसरे भी पिड शुद्धि में कहे 
हुए बहुत से दोष होते है जिनको दूसरे ग्रन्थ से व तकंशास्त्र से जानना चाहिये । अध्यात्म 
ग्रन्थ होने से यहाँ अधिक नहीं कहा गया है । यहाँ यह भावार्थ है कि ऐसा ही वस्तु का 
स्वरूप जानना चाहिये । इसमे हुठ नहीं करना चाहिये । खोटा आग्रह या हुठ करने से 
रागद्रेष की उत्पत्ति होती है, जिससे निविकार चिदानंदसयी एक स्वभाव रूप परमात्मा 
की भावना का घात होता है। इस तरह अनन्तज्ञान ओर सुख की स्थापना करते हुए 
प्रथम गाथा तथा केवली के भोजन फा निराकरण करते हुए दूसरी गाथा है। इस तरह 
दो गाथाए पूर्ण हुईं । इस तरह सात गाथाओं के द्वारा चार स्थलों से सामान्य से सर्वेज्ञ- 
सिद्धि नाम का दूसरा अन्तर अधिकार समाप्त हुक्षा ॥२०॥ 

अथ ज्ञानस्वरूपप्रपञचं सोख्यस्वरूपप्रप>चं च क्रमप्रवत्तप्रबन्धयेनाभिदधाति । ततन्न 
केवलिनोउतीन्द्रियज्ञानपरिणतत्वात्सवं प्रत्यक्ष भवतीति विभावयति-- 


परिणमदों खलु णाणं पच्चक्खा सव्वदव्वपज्जाया । 
सो णेव ते विजाणदि उर्गहपुर्व्वाह किरियाहि ॥२१॥ 


परिणममानस्य खलू ज्ञान प्रत्यक्षा, सर्वेद्रव्यपर्याया: । 
सो नेव तानू विजानात्यवग्रहपूर्वाभि: क्रियाभिः ॥२१॥ 


यतो न खल्विन्द्रियाण्यालम्ब्पावग्रहेह्ाावायपुव॒ंकप्रक्रेण केवली विजानाति, स्वयमेव 
समस्तावरणक्षयक्षण.. एवानाइनन्ताहेतुकासाधारणभुतज्ञानस्वभावसेव कारणत्वेनोपादाय 
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तदुपरि प्रविकसत्केबलज्ञानोपयोगीसूय. विपरिणसते, ततोः्स्थाक्रमसमाक्रान्तसमस्तद्रव्य- 
क्षेत्रकालभावतया समक्षसंवेदनालस्वनभूताः सर्वंद्रव्यपर्याया: प्रत्यक्षा एवं भवन्ति ॥॥२१॥ 
भूमिका--अब, ज्ञान के स्वरूप के विस्तार को (गाथा २१ से ५२ तक) और सुख 
के विस्तार को (गाथा ५३ से ६८ तक) क्रम से प्रवर्तमान दो अधिकारों हारा कहते है । 
उनमें से पहले अधिकार को प्रारम्भ करते हुए, केवली के अतोन्द्रियज्ञान (रूप) परिणत 
होने से सब प्रत्यक्ष होता है यह प्रगट करते है--- 
अन्वयार्थ--[ ज्ञान परिणममानस्य केवलिन. | (अनन्त पदार्थों के जानने में समर्थ 
ऐसे) केवलज्ञान रूप से परिणत हुए केवली भगवान्‌ के [सर्वद्रव्यपर्याया:] सब द्रव्य पर्याये 
[खलु | वास्तव मे [ प्रत्यक्षा'] प्रत्यक्ष है। [सः] वह (केवली भगवान्‌) [तान्‌] उन सब 
(द्रव्य-पर्यायों) को [अवग्रह॒पूर्वाभि:क्रियाभि. ] अवग्रह है पूर्व में जिनके ऐसे अवग्रह, ईहा 
अवाय रूप क्रियाओं द्वारा [तब] नही [विजानाति | जानते है (किन्तु युगपत्‌ जानते है) । 
टीका--कक्‍्योंकि, वास्तव में, इन्द्रियों को आलम्बन करके अबवग्रह, ईहा, अवाय 
प्र्वेक क्रम से केवली नहीं जानते है (किन्तु) समस्त आवरण के नाश के समय सें ही, 
अनादि अनन्त, अहेतुक और असाधारणभृत ज्ञान स्वभाव को ही कारणपने से ग्रहण करके, 
उसके ऊपर प्रगठ होने वाले केवलज्ञानोपयोगी होकर स्वयमेव परिणमते है । इस कारण 
से उस (केवली ) के, समस्त द्रव्प, क्षेत्र, काल और भाव के अक्रमिक (युगपत्‌ ) ग्रहण 
होने से (जानने से) प्रत्यक्ष ज्ञान की आलस्बनभूत समस्त द्रव्य पर्याये प्रत्यक्ष ही है । 
(भवन्ति क्विया का कर्त्ता समस्त द्रव्य पर्याये है ।) 
तात्पय॑वृत्ति 
उपोदघात:--अथ ज्ञानप्रपञध्चाभिधानान्तराधिकारे त्रयस्त्रिशदगाथा भवन्ति। तत्राष्टौ 
स्थलानि । तेष्वादो केवलज्ञानस्य सर्व प्रत्यक्ष भवतीति कथनमुख्यत्वेव 'परिणमदों खलु! इत्यादि- 
गाथाद्वयम्‌, अथात्मज्ञानयोनिश्चयेनासख्यातप्रदेशत्वेषि व्यवहारेण सर्वंगतत्व भवतीत्यादिकथन मुख्यत्वेन 
“आदा णाणपमाण” इत्यादिगाथापहुचकम्‌ु, ततः पर ज्ञानज्ञेययो. परस्परगमननिराकरणमुख्यतया 
“णाणी णाणसहावो” इत्यादिगाथापञ्चकम्‌, अथ निश्चयव्यवहारकेवलिप्रतिपादनादिमुख्यत्वेन “जो 
हि सुदेण' इत्यादिसूत्रचतुष्टय, अथ वर्तमानज्ञाने कालत्रयपर्यायपरिच्छित्तिकधनादिरूपेण “तक्कालिगेव 
सब्वे” इत्यादियूत्रपञ्चकम्‌, अथ केवलज्ञान बन्धकारण न भवति रागादिविकल्परहित छम्मस्थ- 
शानमपि। किन्तु रागोदयों वन्धकारणपित्यादिनिरूपणपुख्यतया “परिणमदि णेय” इत्यादिसूत्र- 
पञ्चकम्‌, अथ केवलज्ञान सर्वज्ञान सर्वज्ञत्वेव प्रतिपादयतीत्यादिव्याख्यानमुख्यत्वेन *ज 
तबकालियमिदर” इत्यादियाथापञ्चकम्‌, अथ ज्ञानप्रपचोपसहारमुख्यत्वेन प्रथमगाथा, नमस्कारकथनेन 
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१ 'समस्त' इति पाठान्तरम्‌ । 
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द्वितीया चेति 'णवि परिणमदि” इत्यादि गाथाद्वयम्‌ । एवं ज्ञानप्रपञ्चाभिधानतुतीयान्तराधिकारे 
त्रयस्त्रशद्गाथाधि स्थलाष्टकेन समुदायपातनिका ।तद्यथा--- 

अथातीन्द्रियज्ञानपरिणतत्वात्केवलिव: सर्वप्रत्यक्ष भव्रतीति प्रतिपादयति । 

पच्चक्खा सब्वदव्वपज्जाया सर्वेद्रव्यपर्याया प्रत्यक्षा भवन्ति। कस्य ? केवलिन: । कि 
कुबंत ? परिणसदों परिणममानस्य खलु स्फुटम | किमू ? णाण अनन्तपदार्थपरिच्छित्तिसमर्थ केवल- 
ज्ञानम्‌ । तहि कि क्रमेण जानाति ? सो णेव ते विजाणदि उर्गहपुव्वाहि किरियाहि सच भगवास्नेव 
तान्‌ जातात्यवग्रहपूर्वानि क्रियाभि, किन्तु युगपदित्यर्थ । इतो विस्तर:--अनाग्यवनन्तमहेतुक 
चिदानन्देकस्वभाव निजशुद्धात्मानमुपादेय कृत्वा केवलज्नानोत्पत्तेबीजभूतेनाग मभाषया शुक्लध्यानसन्चेत 
रागादिविकल्पजालरहितस्वसवेदनज्ञानेन यदायमात्मा परिणमति, तदा स्वसवेदनज्ञानफलर्भूतकेवल- 
ज्ञानपरिच्छित्याकारपरिणतस्य तस्मिन्नेव क्षणे क्रमप्रवृत्तक्षायोपशमिकज्ञानाभावादक्रमसमाक्रान्त- 
समस्तद्रव्यक्षेत्रकालभावतया सर्वद्रव्यगुणपर्याया अस्यात्मन प्रत्यक्षा भवच्तीत्यभिप्राय ॥२१॥ 


उत्थानिका--आगे ज्ञान प्रपच ताम के अन्तर अधिकार मे तेतीस गाथाये है, उनमे 
आठ स्थल है जिनके आदि में केवलज्ञान सर्व प्रत्यक्ष होता है, ऐसा कहते हुए 'परिणमदों 
खलु' इत्यादि गाथाएँ दो है फिर आत्मा और ज्ञान के निश्चय से असख्यात प्रदेश होने पर 
भी व्यवहार से सर्वेव्यापी बना है इत्यादि कथन की सुख्यता से “आदा णाणपमाण! 
इत्यादि गाथाए पाँच है। उसके पीछे ज्ञान और ज्ञेय पदार्थों का एक-दूसरे मे गमन के 
निषेध की सुख्यता से “णाणी णाणसहावो” इत्यादि गाथाएँ पाँच है। आगे निश्चय और 
व्यवहार से केवलो के प्रतिपादन आदि मसुख्यता करके “जोहि सुदेण” इत्यादि चार सृत्र है। 
आगे वर्तंभान काल के ज्ञान मे तीन काल की पर्यायों के जानपने को कहने आदि की 
मुख्यता से “तक्‍्कालिगेव सब्वे” इत्यादि पाँच सूत्र है। आगे केवलज्ञान बन्ध का कारण 
नहीं है, न रागादि विकल्परहित 'छलद्मस्थ का ज्ञान बन्ध का कारण है किन्तु रागादिक 
बन्ध के कारण है इत्यादि निरूपण की मुख्यता से “परिणमदि णेय” इत्यदि पॉँच सूत्र है। 
आगे केवलज्ञान सर्वज्ञान है इसी को सर्वज्षपना करके कहते है इत्यदि व्याख्यान की मुख्यता 
से “ज तक्‍कालियमिदरं” इत्यादि पॉच गाथाएँ है। आगे ज्ञान प्रपच को सकीच करने की 
मुख्यता से पहली गाथा है तथा नमस्कार को कहते हुए दूसरी तरह “णवि परिणमददि” 
इत्यादि दो गाथाएँ है। इस तरह ज्ञान प्रपच नाम के तीसरे अन्तर अधिकार में तेतीस 
गाथाओ में आठ स्थलो से समुदाय पातनिका पूर्ण हुई । आगे कहते है कि केवलज्ञानी 
अतीन्द्रिय ज्ञान मे परिणमन करते है इस कारण से उनको सर्व पदार्थ प्रत्यक्ष होते है । 

अन्चय सहित विशेषार्थ--(खलु) वास्तव से (णाणं) अनन्त पदार्थों को जानने 
में समर्थ केवलज्ञान को (परिणसदो) परिणमन करते हुए केवली अरहंत भगवान्‌ के 
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(सव्वदव्वपज्जाया ) सर्व द्रव्य और उनकी तीन कालवर्तों स्व पर्याये (पचचवखा ) प्रत्यक्ष 
हो जाती है। (सः) वह केवली भगवान्‌ (ते) उत्त सब द्रव्य पर्यायों को (ओग्गहपुब्बाहि 
क्तिरियाहि) अवग्नहुपुर्वंक क्रियाओं के द्वारा (णेव विज्ञाणदि) नही जानते है किन्तु युगपत्‌ 
जानते है, ऐसा अर्थ है । 
इसका विस्तार यह है कि आदि और अन्त रहित, बिना क्लिसी उपादातकारण 
के सत्ता रखने वाले तथा चंतन्‍्य और आनन्दसयी स्वभाव के धारी अपने शुद्ध आत्मा को 
उपादेय, अर्थात्‌ प्रहण योग्य समझकर केवलज्ञान की उत्पत्ति का बीजभूत जिसको आगम 
की भाषा से शुबलध्याव कहते है, होने से रागादि विकल्पों के जाल से रहित स्वसवेदन 
ज्ञान के द्वारा जब यह आत्मा परिणमत्त करता है तब स्वसंवेदन ज्ञान के फलस्वरूप 
केवलज्ञानमयी ज्ञानाकार में परिणसमन करने वाले केवली भगवान्‌ के उसी ही क्षण से, 
जब केवलज्ञान पेदा होता है, तब क्रम-क्रम से जानने वाले सतिज्ञानादि ज्ञान के अभाव 
से, बिना क़म के एक साथ सर द्रव्य, क्षेत्र, काल सहित सर्च द्रव्य, गुण और पर्याय प्रत्यक्ष 
प्रतिभासघान हो जाते है, ऐसा अभिप्राय है । 
अथास्प भगवतो5ती र्द्रियज्ञानपरिणतत्वादेव न किचित्परोक्ष भवतीत्यभिप्रति-- 
णत्थि परोक्‍्खं किचि वि समंत सव्वक्खगुणसमिद्धस्स । 
अक्खातीदस्स सदा सयसेव हि. णाणजादस्स ॥२२॥ 


नास्ति परोक्ष किचिदपि समन्तत'* सर्वाक्षमुणसमुद्धस्प । 
बक्षातीतस्य सर्वदा स्वयमेव हि ज्ञानजातस्य ॥२२॥ 


अस्य खलू भगवत समस्तावरणक्षयक्षणे एवं सांसारिकपरिच्छित्तिनिष्पत्तिवलाधान - 
हेतुयूतानि प्रतिनियतविषयग्राहीण्यक्षाणि तेरतीतस्य, स्पशेरसगन्धवर्णंशब्दपरिच्छेदरूपे: 
समरसतया सप्तन्ततः सर्वेरेवेन्द्रिगण: समृद्धस्य, स्वयमेव सामस्त्येन स्वपरप्रकाशनक्षमसन- 
श्वरं| लोकोत्त रज्ञानजातस्प, अक्रमसमाक़्तान्तसमस्तद्रव्यक्षेत्रकालभावतया न किचनापि 
परोक्षमेव स्थात्‌ ॥२२।॥। 

भूमिका--अब, इस भगवान्‌ के अतीन्द्रियज्ञान (रूप) परिणत होने से ही कुछ 
भी परोक्ष नही है, इस अभिप्राय को प्रगटठ करते है। (सब प्रत्यक्ष है' ऐसा अन्वय रूप से 
पूववे सूत्र में कहा था। अब कुछ भी परोक्ष नहीं है, इस प्रकार उस ही अर्थ को व्यतिरेक 
से दृढ फरते है )-- 





१ सया (ज« वृ०)। २ स्वपरप्रकाशनस्य, स्वर लोको, इति पाठान्तरम्‌ । 


भ््द ] [ प्वयणसारो 


अन्वयार्थ--(१) [सर्वंदा अक्षातीतस्यथ | सदा (सर्वकाल) इन्द्रिय व्यापार से रहित 
(२) [समनन्‍्तत सर्वाक्षगुणसमृद्धस्य] सर्वे आत्म-प्रदेशो से या समस्तपने से स्पश, रस, गध, 
वर्ण, शब्द की जानकारी रूप सर्वे इन्द्रिय गुणों से समृद्ध, (३) [स्वयमेव ज्ञानजातस्य |] 
स्वयमेव ज्ञान रूप परिणत (तस्य भगवतत:) उस केवली भगवान्‌ के [हि] वास्तव मे 
[किचित्‌ अपि] कुछ भी हो [परोक्ष नास्ति | परोक्ष नही है । 

टीका--( १) [सांसारिक-परिच्छित्ति-निष्पत्ति-बलाधान-हैतुभुतानि | जो सांसारिक 
ज्ञान की उत्पत्ति में बल देने रूप हेतुभुत (निमित्तकारण) है और [प्रतिनियत-विषय- 
ग्राहीणि] अपने-अपने निश्चित विषय को ग्रहण करने वाली [अक्षाणि] इन्द्रियाँ है [तेः 
अतोतस्प | उनसे अतीत, (२) [स्पर्श-रस-गंध-वर्ण-शब्द-परिच्छेद-रूपे सर्वे: इन्द्रियगुणः | 
स्पर्श, रस, गध, वर्ण, शब्द के ज्ञान रूप सर्वे इन्द्रिय-गुणों के द्वारा [समन्‍्तत | सब आत्स 
प्रदेशों से [ समरसतया समृद्धस्य | सम-रस-रूप से समृद्ध (अर्थात्‌ स्पर्श, रस, गंध, वर्ण तथा 
शब्द को सर्व आत्म-प्रदेशों से समान रूप से जानने वाले ), (३ ) | स्वयमेव सामस्त्येन स्वपर- 
प्रकाशन-क्षम॑ | स्वयमेव सम्पृर्ण रूप से स्व-पर-प्रकाशन करने में समर्थ और (अविनश्वरं) 
अविनाशी (ऐसे) [लोकोत्तरज्नानजातस्थ| लोकोत्तर ज्ञान रूप उत्पन्त हुए, (ऐसे तीन 
विशेषण युक्त) [अस्य भगवतः ] इस केवली भगवान्‌ के [खलु] वास्तव में (समस्तावर- 
णक्षयक्षणे एव) समस्त आवरण के क्षय के समय में ही [अक्रम-समाक्रान्त-समस्त-द्रव्य-क्षेत्र 
काल-भावतया ] समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव का अक्रमिक (युगपत्त ) ग्रहण होने से (सब 
को युगपत्‌ जानने से) |[किचित्‌ अपि| कुछ भी |परोक्षं एव न स्पात्‌ ] परोक्ष नही है 


(साक्षात्‌ जानने से बचा हुआ नही है ॥२२॥ 
तात्पयंवृत्ति 

अथ स्व प्रत्यक्ष भवतीत्यन्वयरूपेण पूर्व॑सूत्रे भणितमिदानी तु परोक्ष किमपि नास्तीति 
तमेवार्थ व्यत्तिरेकेण दृढ्यत्ति--णत्थि परोक्‍र्ख कचिवि अस्य भगवत्त: परोक्ष किमपि नास्ति। 
किविशिष्टस्य ? समंत सव्वव्खगुणसमिद्धस्स समन्तत सर्वात्मप्रदेशे सामस्त्येत वा स्पशरसगन्धवर्ण- 
शब्दपरिच्छित्तिरूपसर्वे न्द्रियगुणसमृद्धस्य । तहि किसक्षसहितस्थ ? नैवम्‌ | अवखातीदस्स कक्षाती- 
तस्थेन्द्रियव्यापाररहितस्थ, अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌ - अक्ष्णोति ज्ञानेन व्याप्नोतीत्यक्ष आत्मा 
तद्गुणसमृद्धस्य। सया सर्वेदा सवेकालम्‌। पुनरपि किरूपस्थ ? सयसेव हि णाणजादस्स स्वयमेव हि 
स्फुट केवलज्ञानरूपेण जातस्य परिणतस्येति । तद्यथा-अतीन्द्रियस्वभावपरमात्मनो विपरीतानि 
क्रमप्रवृ त्तिहेतुभूतानी्द्रियाण्यतिक्रान्तस्य जगत्त्रयकालत्रयवर्तिसमस्तपदार्थयुगपत्पत्यक्षप्रती तिसमर्थम- 
विनश्वरमखण्डैकभासमय केवलज्ञान परिणतस्यास्य भगवत परोक्ष किमपि नास्तीति भावार्थ: ॥२२॥ 

एवं केवलिना समस्त प्रत्यक्ष भवततीति कथनरूपेण प्रथमस्थले गाथाद्रय गतम्‌ । 


प्वयणसारो ] [ ४७ 


उत्थानिका--आगे कहते है--केवलज्ञानी को स्व प्रत्यक्ष होता है, यह बात अन्वय 
रूप से पूर्व सूत्र मे कही गई । अब केवलज्ञानी को कोई बात भी परोक्ष नही है, इसी बात 
को व्यतिरेक से हढ करते है । 

अन्वय सहित विशेषाथे--(समत ) समस्तपने अर्थात्‌ स्व आत्मा के प्रदेशों के द्वारा 
(सब्वक्खगुणसमिद्धस्स ) सर्व इद्रियों के गुणों से परिपूर्ण अर्थात्‌ स्पशं, रस, गन्ध, वर्ण शब्द 
के जानने रूप जो इन्द्रियों के विषय उन सर्वे के जानने की शक्ति सब आत्मा के प्रदेशों में 
जिसके प्राप्त हो गई है ऐसे तथा (अवखातीदस्स) इन्द्रियों के व्यापार से रहित अथवा ज्ञान 
करके व्याप्त है आत्मा जिसका ऐसे निर्मल ज्ञान से परिपूर्ण और (सयमेव हि) स्वयमसेव 
ही (गाणजादस्स ) केवलज्ञान में परिणसन करने वाले अरहंत भगवान्‌ के (किचिधि) कुछ 
भी (परोवर्ख॑) परोक्ष (णत्थि) नही है। 

भाव यह है कि परमात्मा अतीन्द्रिय स्वभाव है। परमात्मा के स्वभाव से विपरीत 
क्रम-क्रम से ज्ञान में प्रवत्ति करने वाली इन्द्रियाँ है। उनके द्वारा जानने से जो उल्लंघन कर 
गये है अर्थात्‌ जिस परमात्मा के पराधीन ज्ञान नहीं है ऐसे परमात्मा तोन कालवर्तो 
समस्त पदार्थों को एक साथ प्रत्यक्ष जानने को समर्थ अविनाशी तथा अखडसपने से प्रकाश 
करते वाले केवलज्ञान मे परिणमन करते हैं, अतएवं उन्ते लिए कोई भी पदार्थ परोक्ष 
तहीं । इस तरह केवलज्ञानियों को सर्व प्रत्यक्ष होता है ऐसा कहते हुए प्रथम स्थल में दो 
गाथाये पूर्ण हुई ७२२॥ 

अथात्मनो ज्ञानप्रमाणत्वं ज्ञानस्य सबंगतत्वं चोद्योतयति-- 

आदा णाणपसाणं णाणं णेयप्पमाणसुहिट्ठ । 

णेयं लोयालोयं तम्हा णाणं तु सब्बगदं ॥२३॥ 
आत्मा ज्ञानप्रमाण ज्ञान ज्ञेयप्रमाणपुद्िष्टम्‌ । 
ज्ेय लोकालोक तस्माज्ज्ञान तु सर्वंगतम्‌ ॥२३॥। 

(यत्ः) आत्मा हि 'समगुणपर्याय॑ द्रव्यम्‌' इति बचनात्‌ ज्ञानेन सह हीनाधिकत्वरहि- 
तत्वेत परिणतत्वात्तत्परिमाण , ज्ञान तु ज्षेयनिष्ठत्वाह्ह्मनिष्ठदहनवत्तत्परिमाणं, ज्ञेयं तु 
लोकालोकविभागविभवतानस्तपर्यायभालिकालोढस्वरूपसूचिता विच्छेदोत्पादक्नौव्या षड॒द्रव्यी 
स्वंधिति यावत्‌ । ततो निःशेषावरक्षयक्षण एवं, लोकालोकविभागविभकतसमस्तवस्त्वाकार- 
पारपुपगम्प तथवाप्रच्युतत्वेन व्यवस्थितत्वात्‌, ज्ञानं स्वंगतम्‌ ॥२३॥। 





१ सव्वगय (ज० बृ०) । 


श८ | [ परवयणसारो 


भूमिका--अब, आत्मा के ज्ञान प्रमाणपने को (आत्मा ज्ञान के बराबर है, होन या 
अधिक नही है, इस बात को) और ज्ञान के सर्वंगतपने को (ज्ञान सब पदार्थों मे रहता है, 
इस बात को उद्योत करते है (प्रगट करते है)--- 

अन्वयाथें--] आत्मा ज्ञानप्रमाण | आत्मा ज्ञान के बराबर (और) [जान नेयप्रमाण | 
ज्ञान ज्षय के बराबर [उदिष्ट| कहा गया है। [जय] ज्ेय [लोकालोक] लोक-आलोक 
है। [तस्मात्‌ | इसलिये [ज्ञान | ज्ञान [तु] तो [सर्वंगत]| (सर्वव्यापक) है। 

टीका---'समगुणपर्यायद्वव्य' गुण पर्यायों जितना द्रव्य है इस वचन से (इस आगम 
वचन के अनुसार) आत्मा वास्तद मे ज्ञान के साथ हीनाधिकता-रहितपने से परिणत होने 
से उसके (ज्ञान के) बराबर है, ओर ज्ञान तो ज्ञेयों में स्थित होने से, दाह्म मे (जलाने 
योग्य पदार्थों में) स्थित अग्नि की भांति, ज्ञेयो के बराबर है। ज्ञेय तो लोक और अलोक 
के विभाग में विभक्त, अनन्त पर्यायमाला से आलिगित स्वरूप से सूचित (प्रगठ-न्नात ) 
व्यय उत्पाद-प्रौव्य स्वरूप ऐसा षट द्रव्यसघुह रूप सब कुछ है। चूँकि ऐसा है इसलिये 
सम्पूर्ण आवरण के नाश के समय में ही लोक ओर अलोक के विभाग में विभक्त समस्त 
वस्तुओं के आकारों के पार को प्राप्त करके और फिर उसी प्रकार अच्युतरूप (अविनाशी ) 


रहने से ज्ञान सर्वेगत है ॥२३॥ 
तात्पयंवृत्ति 

अथात्मा ज्ञानप्रमाणो भवतीति ज्ञान च व्यवहारेण सर्वेगतमित्युपदिशति--आदा णाणपसाणं 
ज्ञानेत सह हीनाधिकत्वाभावादात्मा ज्ञानप्रमाणो भवति। तथाहि-“समगुणपर्याय द्रव्य भवतीति” 
वचनाद्वतेमानमनुष्यभवे वतंमानमनुष्यपर्यायप्रमाण, तदेव मनुष्यपर्यायप्रदेशवर्तिज्ञानगुणप्रमाणश्च 
प्रत्यक्षेण दुश्यते यथायमात्मा, तथा निश्चयत. स्वेदेवाव्याबाधा।क्षयसुखाद्यतन्तगुणाधारभूतो योसो 
केवलज्ञानगुणस्तत्प्रमाणोध्यमात्मा । णाण णेयप्पमाणमुद्दिट्ठ दाह्यनिष्ठदहनवत्‌ ज्ञान ज्ञेयप्रमाणमुहिष्ट 
कथितम्‌ । णेयं लोयालोय ज्ञेग लोकालोक भवति। शुद्धबुद्धऊस्वभावसर्व प्रकारोपादेयभूतपरमात्म- 
द्रव्यादिषड्द्रव्यात्सको लोक, लोकाद्वहि्भागे शुद्धाकाशमलोक , तच्च लोकालोकद्दय स्वकोयस्व- 
कीयानन्तपर्यायपरिणतिरूपेणानित्यमपि द्रव्याथिकनयेत नित्यम्‌। तम्हा णाण तु सब्बगय 
यस्मान्तिश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धोपपोग भावनाबलेनो त्पन्न यत्केवलज्ञान तट्टडूगैेत्कीरणकारन्यायेव निरन्तर 
पूर्वोक्तजिय जानाति, तस्माद्नयवहारेण तु ज्ञान सर्वंगत भण्यते | तत. स्थितमेत॒दात्मा ज्ञानप्रधाण ज्ञान 
सर्वगतमिति ॥२३॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा ज्ञान प्रमाण है तथा ज्ञान व्यवहार से 
सर्वेगत है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(आदा णाणपसाण ) आत्मा ज्ञान प्रमाण है अर्थात्‌ ज्ञान 
के साथ आत्मा हीव या अधिक नही है इसलिये ज्ञान जितना है उत्तनी आत्मा है। 
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कहा है “समगुणपर्याय॑ द्रव्यं भवति” अर्थात्‌ द्रव्य अपने गुण और पर्यायों के समान होता है । 
इस वचन से वर्तमान मनुप्य भव से यह आत्मा दतंसान मनुष्य पर्याय के ससान प्रमाण वाला 
है तेसे ही मनुप्य पर्याय के प्रदेशों से रहने वाला ज्ञान गुण है। जंसे यह आत्मा इस मनुष्य 
पर्याय में ज्ञा के गुण के बराबर प्रत्यक्ष में दिखलाई पड़ता है तेसे निश्चय से सदा ही 
अव्याबाध और अबिनाशी सुख आदि अनन्त गुणों का आधारभूत जो यह केवलज्ञान गुण 
है तिस प्रभाण यह आत्मा है (णाणं णेयप्पसाणं ) ज्ञान ज्ञेय प्रमाण (उदिट्ठ) कहा गया 
है । जंसे इंधत से स्थित आग ईंधन के बराबर है वैसे ही ज्ञान ज्ञेय के बराबर है। (णेय॑ 
लोयालोयं ) ज्ञेण लोक और अलोक है । शुद्ध बुद्ध एक स्वनावमयी सर्व तरह से उपादेयभुत 
ग्रहण करने योग्य परमात्म-द्रव्य को आदि लेकर छः द्रव्यमयी यह लोक है । लोक के बाहरी 
भाग में जो शुद्ध आकाश है सो अलोक है। ये दोनों लोकालोक अपने-अपने अनस्त पर्यायों 
मे एरिणमन करते हुए अनित्य है तो भी द्रव्याथिक नय से नित्य है। ज्ञानलोक अलोक को 
जानता है | (तस्हा) इस कारण से (णाणं तु सव्दगय) ज्ञान सवंगत है। अर्थात्‌ क्‍योंकि 
निश्चय रत्नत्रयमयी शुद्धोपपोग की भावना के बल से पेदा होने वाला केवलज्ञान है वह 
पत्थर सें टांकी से उकेरे हुए न्याय से पर में कहे गये सब ज्ञेय को जानता है इसलिए 
व्यवहार नय से ज्ञान सर्वंगत कहा गया है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि आत्मा ज्ञान प्रमाण 
है ओर ज्ञान संगत है ॥२३॥ 
अथात्मनो ज्ञानप्रमाणत्वानभ्युपगमे द्ौ पक्षावुपन्चस्य दृूषपति-- 

णाणप्पलाणमादा ण ह॒वदि जस्सेह तस्स सो आदा। 

होणो वा अहिओ' वा णाणादों हवदि धुबसेव ॥२४॥ 

हीणो जदि सो आदा तंण्णाणमचेदणं ण जाणादि। 

अहिओ वा णाणादों णाणेण विणा कह णावि ॥२४" हरा 

ज्ञानप्रमाणमात्मा न भवति यस्येह तस्य स आत्मा । 
होनो वा अधिको वा ज्ञानादभवति श्रवमेव |।२४:' 


हीनो यदि स आत्मा तत्‌ ज्ञानमचेतन न जानाति। 
अधिको वा ज्ञानात्‌ ज्ञानेन विना कथ जानावि।+« दुगनद 


्न 


यदि खल्वयमात्मा हीनो ज्ञानादित्यध्युपगम्यते, तदास्मनोएंती झापान्त्नान स्था शरद - 





भृतचेतनद्रव्यसमवायाभावादचेतनं भवद्रपादिगुणकल्पतामापनत ५ दातानि पद एनर्जा- 
मल अमल... ला कलम ज अमल कक हक. 


* अहियो (ज> व ०) | २ ते णाणमचेदण (ज० ढ. अ ० अलपनक जय 
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नादधिक इति पक्ष: कक्षीक्रियते तदावश्यं ज्ञानादतिरिक्तत्वात्‌ पृथम्भुतों भवन्‌ घटपटादि- 
स्थानीयतामापन्नो ज्ञानसन्तरेण न जानाति। ततो ज्ञानप्रमाण एवायमात्मा+युपगन्तव्यः । 


भूमिका--अब, आत्मा के ज्ञान-प्रमाण-पत्रा (आत्मा ज्ञान के बराबर है, यह बात) 
न मानने मे दो पक्षों को उपस्थित करके, (उन दोनों को) दूषित ठहराते है। (आत्मा को 
ज्ञान-प्रमाण जो नही मानते है वहाँ हीनाधिकपने में दोष देते हैं )-- 


अस्वयार्थें--[ इह ] इस जगत में [यस्य | जिस वादी के मत्त मे [आत्मा] आत्मा 
[ज्ञानप्रमाण] ज्ञान के बराबर [न भवति | नही है [तस्य] उसके मत में [सः आत्मा | 
वह आत्मा | ज्ञानात्‌ हीन ] ज्ञान से हीत [वा] अथवा [ज्ञानातु अधिक | ज्ञान से अधिक 
[भ्रूव एवं] अवश्य ही [भवत्ति| है। [यदि | जो [स* जआात्मा| वह आत्मा [ ज्ञानातृहीन | 
ज्ञान से होन है तो [तद्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [अचेतन | अचेतन (अपने आश्रयभूत चेतनमयी 
आत्म-द्रव्य के आधार बिना अचेतन होने से) [न जानाति] नही जानता है अथवा जो 
वह आत्मा [ ज्ञानातु अधिक. ] ज्ञान से अधिक है तो [ज्ञानेत विना | ज्ञान के बिना [कथ 
जानाति] (वह आत्मा अचेतन होने से) केसे जानता है ? (अर्थात्‌ नही जान सकता) । 


टीका--जो वास्तव में आत्मा ज्ञान से हीन हैं यह स्वीकार किया जाए तो 
आत्मा से आगे बढ़ा हुआ ज्ञान अपने आश्रयभूत चेतन द्रव्य का समवाय (सम्बन्ध) न 
रहने से अचेतन होता हुआ, रूपादि ज॑सा होता हुआ, नहीं जानता है और जो (यह 
आत्मा) ज्ञान से अधिक है, ऐसा पक्ष स्वीकार किया जाय तो अवश्य ही (आत्मा) ज्ञान 
से आगे बढ़ जाने से (ज्ञान से) पृथक्भूत (भिन्‍न) होता हुआ, घट पट आदि जेसा प्राप्त 
हुआ, ज्ञान के बिना नहीं जानता है। इस कारण से ज्ञान के बराबर ही यह आत्मा सानने 


योग्य है ॥२४-२५॥ 
तात्पयंबृत्ति 

अथात्मान ज्ञानप्रमाण ये न मच्यन्ते तत्र हीनाधिकत्वे दूषण ददाति,-- 

णाणप्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह ज्ञानप्रमाणमात्मा न भवति यस्य वादिनो मते5त्र जगति 
तस्स सो आदा तस्य मत्ते स भात्मा हीणो वा अहियो था णाणादो हवदि धुवमभेव हीवो वा अधिको वा 
ज्ञानात्सकाशाद्‌ भवति निश्चितमेवेति ॥२४॥ हीणो जदि सो आदा त णाणमचेदर्ण ण जाणादि हीनो 
यदि स आत्मा तदाग्नेरभावे सत्ति उष्णयुणो यथा शीतलो भवति तथा स्वाश्रयभूतचेतनात्मकद्वव्य- 
समवायाभावात्तस्यात्मनो ज्ञानमचेतन भवत्सत्‌ किमपि न जानानि। अहियो वा णाणादो णाणेण 
विणा कह णादि भधिको वा ज्ञानात्सकाशार्त्ताह यथोष्णग्रुणाभावे5$ग्नि शीतलो भवन्सन्‌ दहनक्रिया 
प्रत्यसमर्थो भवति तथा ज्ञानगुणाभावे सत्यात्माप्यचेतनो भवन्सन्‌ कथ जानाति ? न कथमपि । अयमन्न 
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भावाथे'--यथे केचनात्मानमगुष्ठपर्वमात्र, श्यामाकतण्डुलमात्र, वटककणिकादिमात्र वा मन्यन्ते ते 
निषिद्धा. | येपि समुद्घातसप्तक विहाय देहादधिक मन्यन्ते तेपि निराकृता इति ॥२४-२५॥ 

उत्थानिका--अब जो आत्मा को ज्ञान के बराबर नही मानते है, ज्ञान से कमती- 
बढती मानते है उनको दृषण देते हुए कहते है-- 

अच्चय सहित विशेषाथं--(इह) इस जगत में (जस्स) जिस वादी के मत में 
(आदा) आत्मा (णाणपसाणं ) ज्ञान प्रमाण (ण हवदि) नही होता है (तस्स) उसके सत 
में (सो आंदा) वह आत्मा (णाणदो) ज्ञान गुण से (हीणों वा) था तो हीन अर्थात्‌ छोटा 
(अहियो वा) या अधिक अर्थात्‌ बड़ा (हवदि) होता है (धुवम्‌ एवं) यह निश्चय ही है । 

(जदि) यदि (सो भादा) वह आत्मा (हीणो) हीन या छोटा होता है तब (तं 
णाणं) सो ज्ञान (अचेद्ण ) चेतन रहित होता हुआ (ण जाणादि) नही जानता है अर्थात्‌ 
यदि वह आत्मा ज्ञान से कम या छोटा माना जाय तब जंसे अग्नि के बिना उष्ण गुण 
ठंडा हो जायेगा और अपने जलाने के काम को न कर सकेगा तेसे आत्मा के बिना जितना 
ज्ञान गुण बचेगा वह ज्ञान गुण अपने आश्रयभुत चेंतन्यमयी द्रव्य के बिना जिस आत्म- 


द्रव्य के साथ ज्ञान गुण का समवाय सम्बन्ध है, भचेतन या जड़रूप होकर कुछ भी नही 
जान सकेगा । 
(वा णाणदो ) अथवा ज्ञान से (अहियो) अधिक या बड़ा आत्मा को माने तब 


(णाणेण विणा) ज्ञान के बिना (कहं) कंसे (णादि) जान सकता है। अर्थात्‌ यदि यह माने 
कि ज्ञान गुण से आत्मा बड़ा है तब जितना आत्मा ज्ञान से बड़ा है, उतना आत्मा जेंसे 
उष्ण गुण के बिना अग्नि ठंडी होकर अपने जलाने के काम को नही कर सकती है तेसे 


ज्ञान गूण के अभाव में अचेतन होता हुआ किस तरह कुछ जान सकेगा अर्थात्‌ कुछ भी 
न जान सकेगा । 
यहाँ यह भाव है कि जो कोई आत्मा को अंगूठे की गांठ के बराबर या श्यामाक 


तंदुल के बराबर या बड़ के बीज के बराबर आदि रूप से मानते है उनका निषेध किया 
गया तथा जो कोई सात सम्ुद्घात के बिना आत्मा को शरीर प्रमाण से अधिक मानते हैं 
उनका भी निराकरण किया गया है ॥२४-२५॥ 
अथात्मनो5पि ज्ञानवत्‌ सवंगतत्व॑ं न्‍्यायायातमसिनन्‍्दति--- 
सव्वगदो जिणवसहो सब्वे वि य तग्गया जगदि अट्ठा । 
णाणसयादों य जिणो विसयादो तस्स ते भणिदा' ॥२६॥ 


(१) भणिया (ज० वृ०) 
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स्वंगतो जिनवृषभ सर्वेडपि च तद्गता जगत्वर्था । 
जानमयत्वाच्च जिने विषयत्वात्‌ तस्य ते भणिता ॥२६॥ 

ज्ञानं हि त्रिसमयावच्छिन्तसवंद्रव्यपर्यायरूपव्यवस्थितविश्वज्ञेयाकारानाक्रामत्‌ सर्वे- 
गतपघुक्तं तथाभुतज्ञानमयीभुय॒ व्यवस्थितत्वादूगवानपि सर्वेग्त एवं । एवं सर्वेगतज्ञान- 
विषयत्वात्सवेंडर्था अपि स्वंगतज्ञानाव्यतिरिक्तस्य भगवतस्तस्यथ ते विषया इति 
भणितत्वात्तरगता एवं भवन्ति । तत्र निश्चयनयेनानाक्रुलत्वलक्षणसौख्यसंवेदनत्वाधिष्ठा- 
नत्वावच्छिन्नात्मप्रसाणज्ञानस्वतत्त्वापरित्यागेन विश्वज्ञेयाकाराननुपंगम्यावबुध्यमानो5पि 
व्यवहारनपेन भगवान्‌ सर्वगत इति व्यपरदिश्यते । तथा नेमित्तिकभुतज्ञेयाकारानात्मस्थान- 
बलोक्य सर्वेरर्थास्तद्गता इत्युपचर्यन्ते, चच तेषां परमार्थतोडन्योन्चगसनमस्ति, सर्वेद्रव्याणां 
स्वरूपनिष्ठत्वात्‌ । अय॑ क्रमो ज्ञानिषपि निश्चेयः ॥२६।। 

भूमिका--अब आत्मा के भी, ज्ञान की तरह, सर्वंगतपना न्याय से प्राप्त हुआ, 
इस बात को दिखलाते है-- 

अन्वयार्थ--- | जिनवृषभ |] जिनेश्वर (सर्वज्ञ) [सर्वेगत ] संगत है (ज्ञान की अपेक्षा 
सब पदार्थों में व्यापक है) । [जिन' ज्ञानमयत्वात्‌] क्योकि जिन ज्ञानमय है [च] और 
[जगति] जगत मे [सर्वे अपि अर्था] सब ही पदार्थ [तदगता | (दर्पण मे बिम्ब की 
तरह) उस जिनवर-गत है (जिनमे प्राप्त है) (क्योकि) [ते] वे पदार्थ [ विषयत्वात्‌] ज्ञान 
के विषय (ज्ञेय) होने से [तस्य] जिनराज मे उनके विषय (ज्ञेय) [भणिता | कहे गये है । 

टीका-+ज्ञान वास्तव मे, तीन काल में व्याप्त सब द्रव्य पर्याय रूप से व्यवस्थित 
विश्व के ज्ञेयाकारों को ग्रहण करता हुआ (जानता हुआ) संगत कहा गया है और ऐसे 
(सर्वेगत ज्ञान से) ज्ञानमय होकर रहने से भगवान्‌ भी सर्वंगत ही है। इस प्रकार सर्वगत 
ज्ञान के विषय (जश्ञेय ) होने से सब पदार्थ भी सर्वेगत ज्ञान से अभिन्‍न भगवान्‌ के वे विषय 
है, ऐसा (शास्त्र से) कथन होने से वे सब पदार्थ भगवान्‌-गत ही है (अर्थात्‌ भगवान्‌ में 
प्राप्त ही है) । (अब टीकाकर इसके अथ को विशेष रूप से समझाते है)--यहाँ (ऐसा 
समझना कि) निश्चयनय से अनाकुलता लक्षण सुख का जो सवेदव उस सुख-स्वेदत की 
अधिष्ठानता जितनी हो, आत्मा है, और उस आत्मा के बराबर ही ज्ञान स्वतर्त्व है। उस 
निजस्वरूप आत्म-प्रमाण ज्ञाव को छोड़े बिना, विश्व के ज्ञेयाकारो के निकट गये बिना, 
भगवान्‌ (सर्वे पदार्थों को) जानते हुए भी, व्यवहारतय से “भगवान्‌ सर्वगत' है ऐसा तथा 
नेमित्तिकसृत ज्ञेगाकारो को आत्मा से स्थित (आत्मा में रहते हुए) देखकर सर्व पदार्थ 
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उस-गत (आत्मगत) है, ऐसा उपचार किया जाता है किन्तु उनका (आत्मा ओर ज्ञेय 
पदार्थों का) परमार्थ से एक-दूसरे मे गमसन नही है, क्योकि सर्व द्रव्यों के स्वरूप-निष्ठपना 
है (क्योकि सर्च पदार्थ अपने-अपने स्वरूप से निश्चल अवस्थित है) । यही क्रम ज्ञान मे भी 
निश्चित करने योग्य है (अर्थात्‌ जिस प्रकार आत्मा और ज्ञेयों के सम्बन्ध से निश्चय 
व्यवहार से कहा गया है, उसी प्रकार ज्ञान और ज्ञेयों के सम्बन्ध मे भी निश्चय-व्यवहार 
से दंसा ही निश्चय करना चाहिये) । 
तात्पयंव त्ति 
अथ यथा ज्ञान पूर्व सवंगतमुबत्त तथेव सर्वंगतज्ञानापेक्षया भगवानपि सर्वंगतो भवतीत्या- 
वेदयति , -- 
सब्वगदों सर्वगतो भवति । स क कर्ता ? जिणवसहो जिनवृपभ्र. सर्वज्ञ । कस्मात्‌ ? सर्वंगतो 
भवति | जिणो जिन णाणमयादो य ज्ञानमयत्वाद्धेतोी: समब्बेवि य तग्गया जगदि अदठा सर्वेषि च ये 
जगत्यर्थास्ते दर्पणे बिम्बवद्‌ व्यवहारेण तत्र भगवति गता भवन्ति । कस्मात्‌ / ते भणिया तेडर्यास्ततन्र 
गता भणिता विसयादो विषयत्वात्परिच्छेद्यत्वाद ज्ञेयत्वात्‌ । कस्य ? तस्त तस्य भगवत:ः इति। 
तथाहि- यदनन्तज्ञानमनाकुलत्वलक्षणानन्तसुख च तदाधारभूतस्तावदात्मा इत्वभृतात्मश्रमाण बान- 
मात्मन स्वस्वरूप भवति। इत्थभूत स्वस्वरूप देहगतमपरित्यजन्नेव लोकालोक परिच्छिनत्ति । 
तत कारणादह्रयवहारेण सर्वेगतो भ्ण्यते भगवान्‌ | येन च कारणेन नीलपीतादिवहि पदार्था आदर्श 
बिम्बवत्‌ परिच्छित्त्याकारेण ज्ञाने प्रतिफलन्ति तत कारणादुपचारेणार्थकार्यभूता अर्थाकारा अप्यर्था 
भण्यन्ते । ते च ज्ञाने तिष्ठन्तीत्युच्यमाने दोषो नास्तीत्यभिप्राय, ॥॥२६ । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि ज॑से ज्ञान को पहले सर्वेव्यापक कहा. गया है तेसे 
ही सवव्यापक ज्ञान की अपेक्षा भगवान्‌ अरहत आत्मा भी सर्वेगत है । 
अच्वय सहित विशेपार्थ--(णाणमयादो य) तथा ज्ञानमयी होने के कारण से 
(जिनवसही ) जिन जो गणधरादिक उनमे वृषन्त अर्थात्‌ प्रधाव (जिणो) जिन अर्थात्‌ कर्मों 
को जीतने वाला अरहत या सिद्ध भगवान्‌ (सब्दगदो) सर्वंगत या स्वब्यापक है, 
(तस्त) उस भगवान्‌ के ज्ञान के (वक्सियादों) विषयपने को प्राप्त होने के कारण से 
अर्थात्‌ लेयपने को प्राप्त होने के कारण से अर्थात्‌ ज्ञेयपने को रखने के कारण से (सब्बेधि 
य जगति ते अदठा) सर्द ही जगत में जो पदार्थ है सो (तग्यया) उस भगवान्‌ मे प्राप्त 
या व्याप्त (भणिया ) कहे गए है । 
जेसे दर्पण में पदार्थ का बिग्ब पडता है तेसे व्यवहारनय से पदार्थ भगवान्‌ के 
ज्ञान से प्राप्त है । भाव यह है कि जो अनन्तन्नान है तथा अनाकुलपने के लक्षण को रखने 
पाला अनन्त सुख है उनका आधारनृत जो है सो ही आात्मा है, इस प्रक्तार के आत्मा का 


/0॥/ 
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जो प्रमाण है वही आत्मा ज्ञान का प्रमाण है और वह ज्ञान आत्मा का अपना स्वरूप हे । 
ऐसा अपना निज स्वभाव देह के भीतर प्राप्त आत्मा को नही जोड़ता हुआ भी लोक 
अलोक को जानता है । इस कारण से व्यवहारनय से भगवान्‌ को सर्वंगत कहा जाता है । 
और क्योंकि जैसे नीले, पीले अधदि बाहरी पदार्थ दर्पण मे झलकते हैं ऐसे ही बाह्य पदार्थ 
ज्ञानाकार से ज्ञान में प्रतिबिम्बित होते है इसलिये व्यवहार से ज्ञान-आकार भी पदार्थ कहे 
जाते है। इसलिये वे पदार्थ ज्ञान में तिष्ठते है ऐसा कहने मे दोष नहीं है, यह अभिप्राय 


है ॥२६॥ 
अथात्मज्ञानयोरेकत्वान्यत्वं चिन्तवति--- 


णाणं अप्पत्ति सदं वहटदि जाणं विणा ण अप्पाणं । 
तम्हा णाणं अप्या अप्पा णाणं वा अण्णं वा ॥२७॥ 


ज्ञानमात्मेति मत वर्तते ज्ञान विना नात्मानम्‌ । 
तस्मात्‌-ज्ञानमात्मा आत्मा ज्ञान वा अच्यह्ा ॥२७,। 


पतः.. शेषसमस्तचेतनवस्तुसमवायसंबन्धनिरत्पुकतयाउ्नाइनन्तस्वभावसिद्धसम - 
वायसंबन्धमेकमात्मानमाभिसुख्येनावलस्ब्य प्रवृत्तत्वात्‌ तं बिना आत्मानं ज्ञानं न धारयति, 
ततो ज्ञानमात्मेव स्थात्‌ । आत्सा त्वनस्तधर्माधिष्ठानत्वात्‌ ज्ञानधर्मद्वारेण ज्ञानमन्यधर्सद्वारेणा- 
न्यदपि स्थात्‌ । कि चानेकास्तो5त्र बलवान्‌ । एकान्तेन ज्ञानसात्सेति ज्ञानस्थाभावो$चेसन- 
त्वमात्मनो विशेषगुणाभावादसावो वा स्थात्‌ । सर्वथात्मा ज्ञानमिति निराश्रयत्वात्‌ 
जसानस्थाभाव, आत्मतः शेषपर्यायाभावस्तदविनाभाविनस्तस्थाप्यभावः स्यात्‌ ॥२७॥ 

भुमिका--अब आत्मा और ज्ञान के एकत्व और अन्यत्व का विचार करते है 
(अर्थात्‌ आत्मा ओर ज्ञान एक पदार्थ है या दो भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ है--इसका विचार 
करते है ।) 

अन्वयार्थ--][ ज्ञान आत्मा] ज्ञान आत्मा है [इति मत] ऐसा जिनेन्द्र देव द्वारा 
माना गया है (क्योकि) [आत्मान बिना] आत्मा को छोडकर (अन्य किसी भी जड द्रव्य मे) 
[ज्ञान न वर्तेते| ज्ञान नही पाया जाता है। [तस्मात्‌] उस कारण से [ज्ञान आत्मा] 
ज्ञान आत्मा है। [आत्मा] आत्मा [ज्ञान] (ज्ञान ग्रुण की अपेक्षा से) ज्ञान है [वा] 
अथवा (सुख, वीयें, आदि अन्य ग्रुणो की अपेक्षा से) [अन्यत्‌] अच्य-अत्य (भी) है। 

टीका--शेष समस्त अचेतन वस्तुओं के साथ समवाय सम्बन्ध न होने से तथा 
जिसके साथ अनादि अनन्त स्वभाव-सिद्ध समतवाय सस्सन्ध है, ऐसे एक आत्मा को सर्वेथा 


१ च (ज० बृ०)। २ शेषसमस्तचेतनाचेतन इति पाठान्तरम्‌ । 


*-2॥ ब्ब्ल्प्रा घारऊ कही ड्म्क, पेन द् लक ः का हट ॥ (८8 लक हा अलकयक ० वरक पन्‍नमजाण अमन जन. ञ् | 8० अर कम 
अननस्थन ठारऊ प्रधत मान होने से साफ उ के दिदा क्लावन ऊझपदा आत्तत्व नहां 
बी ः ् थी 

रख समझता है, इसलिणे ज्ञान आत्मा ही है कौर आत्मा तो शनन्त धर्मों का अधिष्ठान 
५. 


कान है और अन्य धर्म के द्वार 


| 


(आशारनघधान) होने से ज्ञान धर्म के द्वार (कण्ल्ा) 
(अपेक्षा ) से अन्य भी है । 

और फिर (उसके अतिरिक्त बहू विशेष्ठ समझना कि) ८ 
एकाम्त से ज्ञान आत्मा है णद्ि रह मादा जाय हो, (१) (क्वान गुग आत्म-द्नव्य हो जाने 
से) ज्ञान का अभाव हो जायेगा, और (२) (कान का अमाव हो जामे से) आत्मा के 
अख्रतनपता था जाएगा, अथदा (६) आर्मा जे. विशेष गृष जा क्षणाव हो जाने से आत्मा 
का (ही) अभाव हो जाएगा । 

सर्बंश (एकार्त से) अर्मा ज्ञान? घदि था माना साय तो, (य्ान्‍्म-ग्रव्य एक 


लाम गण रुप ही हो जायेगा । इसलिए, धान णा छोई टाशारशूस इर्प सही रोगा। अतः 


ँ 
(तिराश्रयता पे. छारण से) शान का (वी) जबाए का शादंगा, नववा [आस्म द्रव्य 
पे, एक ज्ञापन तण राप हो जाने से) आत्मा णों शेष प्रधथि दा [गुण बीर्य जादि गणो 
फा) जाए हो छाग्रेगा, ओर (एमबे, साए हु) एन शणशा में सविनानावी समस्वन्ध 
पाले उस शारशा छा भी अधाए हू जापेगा (घ्योंशि रुफ, धंये सत्यादि गण न हो तो 


जात्पा भी बल्ले हो सकता ॥) 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाणं) ज्ञानगुण (अप्पत्ति) आत्मा रूप है ऐसा (मं) 
माना गया है, कारण कि (णाण) ज्ञान गुण (अप्पा्णं) आत्मद्रव्य के (विणा) बिना अन्य 
किसो घट-पट आदि द्रव्य से (ण वद॒टदि) नही रहता है (तम्हा) इसलिये यह जाना जाता 
है कि किसी अपेक्षा से अर्थात्‌ गृण-गुणी की अभेद दृष्टि से (णाणं) ज्ञानगुण (अप्पा) 
आत्मारूप ही है। किन्तु (अप्पा) आत्मा (णाणं व) ज्ञानगुण रूप भी है, जब ज्ञान स्वभाव 
की अपेक्षा विचारा जाता है। (अण्णं वा) तथा अन्य गुणरूप भी है। 

अब आत्मा के अन्दर पाए जाने वाले सुख वीर्य आदि स्वभावषों की अपेक्षा विचारा 
जाता है। यह नियम नही है कि मात्र ज्ञानरूप ही आत्मा है। यदि एकान्त से ज्ञान ही 
आत्मा है, ऐसा कहा जाय तब ज्ञानगुण मात्र ही भात्मा प्राप्त हो गया फिर सुख आदि 
स्वभावों का अवकाश नही रहा। तथा सुख, चीयें आदि स्वभावषों के समुदाय का अभाव 
होने से आत्मा का अभाव हो जायगा । जब आधारभुत भात्मा का अभाव हो गया तब 
उसका आधेयभृत ज्ञानगुण का भी अभाव हो गया इस तरह , एकान्त मत में ज्ञान ऑर 
आत्मा दोनों का ही अभाव हो जायगा । इसलिये किसी अपेक्षा से ज्ञानस्वरूप आत्मा है 
सर्वथा ज्ञानस्वरूप ही नही है। यहाँ यह अभिप्राय है कि आत्मा द्याप्य है। इसलिये ज्ञाव- 
स्वरूप आत्मा हो सकता है। तथा आत्मा ज्ञाऩ्स्वरूप भी है ओर अन्य स्वभाव रूप भी है । 
तेसा ही कहा है “व्यापक तदतन्तनिष्ठ व्याप्यं तन्निष्ठमेव च व्यापक में व्याप्य एक और 
दूसरे अनेक रह सकते है जबकि व्याप्य व्यापक में ही रहता है ॥२७॥ 

इस तरह आत्मा और ज्ञान की एकत्ता तथा ज्ञान के व्यवहार से सर्वव्यापकपना 
है, इत्यादि कथन करते हुए दूसरे स्थल से पांच गाथाएं पूर्ण हुईं । ह 

अथ ज्ञानज्ञेययोः परस्प्रगमन प्रतिहन्ति--- ' | 

णाणी णागसहाबों अट्ठा णेयप्पगा हि णाणिस्स । 
रूवाणि व चकक्‍खूणं णेवाण्णोण्णेसु बट॒टंति ॥२८॥ 


ज्ञानी ज्ञानस्वभावो्र्था ज्ञेयात्मका हि ज्ञानिनः। 
रूपाणीव चक्षपो: नेवान्योन्येष  वर्तेन्ते ।२५८।। 


ज्ञानी चार्थाश्च स्वलक्षणभूतपृथकत्वतो न मिथो वृत्तिमासादयन्ति किन्तु तेषां 

ज्ञानशेयस्वभावसस्बन्धसाधितमन्योन्यवत्तिमात्रमस्ति चक्षुरूपवत्‌ । ' यथा हि चक्षूषि तद्दिषय- 

तरूपिद्रव्याणि च परस्परप्रवेशमन्तरेणापि ज्ञेयाका र्रहणसमपंणप्रवणान्येवमात्सार्थ श्चान्यो- 
न्यवृत्तिमन्तरेणापि विश्वज्ञेयाकारग्रहणसमपंणप्रत्रणा: ॥२९८॥ 


प्वयणसारो ] [ ६७ 


सुमिका--अब, ज्ञात (ज्ञाती-आत्सा) और ज्ञेय के परस्पर गसत का निषेध करते 
है-(अर्थात्‌ ज्ञानी और ज्ञेब एक-दूसरे से प्रवेश नहीं करते, यह कहते है ):--- 

अन्वयार्थ-- | ज्ञानी | आत्मा (सर्वज्ञ ) [ज्ञानस्वभाव | (केवल) ज्ञानस्वभाव वाला 
है | (अर्था डि) और (जगत्वय कालन्रय-वर्ती) पदार्थ (ज्ञानिनः) केवलज्ञानी के [जेया- 
त्मका.] नेयस्वरूप ही है। [रूपाणि इव चक्षुषी"] जैसे कि रूपी पदार्थ आखो के ज्ञेय होते 
है । (वे ज्ञानी और जेय) [अन्योन्येषु] एक-दूसरे मे [न एवं वर्तेन्ते] नहीं रहते, (नही 
जाते) । 

टीका--न्नानी (आत्मा) ओर ज्ञेय पदार्थ स्वलक्षणभृत पृथकत्व (अपने-अपने लक्षण 
की अपेक्षा भिन्‍तत्व) के कारण से एक-दूसरे में वृत्ति (प्रवेश) को ग्रहण नही करते, किन्तु 
उसके ज्ञान-श्ेय-स्वभाव-सम्बन्ध से होने वाली वृत्ति मात्र एक-दूसरे में है, आंख और रूपी 
पदार्थ की तरह । जसे आंखे और उनके विषयभृत रूपी पदार्थ परस्पर प्रवेश किये बिना भी 
ज्ञेयाकारों को प्रहण करने और समपंण करने के स्वभाव वाले है, (आंखे ज्ञेयाकारो को ग्रहण 
करते के स्वन्ताव वाली है और पदार्थ अपने ज्ञेघाकारों को समर्पण करने के स्वभाव वाले 
है) । उसी प्रकार आत्मा और पदार्थ एक दूसरे से वृत्ति बिना (गये बिना) भी समस्त 
शेयाकारों के प्रहण करने और समर्पंण करने के स्वभाव वाले है अर्थात आत्मा समस्त 
ज्ेयाकारों के प्रहण करने के स्वभाव वाला है और समस्त पदार्थ अपने ज्ञेयाकारों को 
समर्पण करने के स्वभाव वाले है ॥२८५॥ 


तात्पयवृत्ति 

अथ ज्ञान ज्ञेयसमीपे न गच्छतीति निश्चिनोति--णाणों णाणसहावो ज्ञानी सर्वज्ञ: केवल- 
ज्ञानस्वभाव एवं । अदठा णेयप्पणा हि णाणिस्स जगत्वरयकालत्रयवर्तिपदार्था ज्ञेयात्मका एवं भवन्ति 
न च ज्ञानात्मका । क्स्‍्य ? ज्ञानिन.। रूवाणि व चक्खूणं णेवण्णोण्णेसु बट्टति ज्ञानी पदार्थाश्चान्योन्य 
परस्परमेकत्वे न वर्तेन्ते। कानीव केषा सबन्धित्वेत ? रूपाणीव चक्षुपामिति। तथाहि--यथा 
रूपिद्रव्याणि चक्षुषा सह परस्पर सबन्धाभावेषि स्वाकारसमपेर्ण समर्थानि। चक्षूंषि च तथाका रग्रहणे 
समर्थानि भवन्ति, तथा त्रेलोक्योदरविवरवरतिपदार्था, कालत्रयपर्यायपरिणता ज्ञानेन सह परस्पर- 
प्रदेशससर्गाभावेडपि स्वकीयाकारसमर्पणे समर्था भवन्ति । अखण्डैकप्रतिभासमय केवलज्ञान तु 
तदाका रग्रहणे समर्थमिति भावार्थ ॥२८॥। 
े उत्थानिका--आगे कहते है कि ज्ञान जेयो के समीप नही जाता है ऐसा निश्चय 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(हि) निश्चय से (णाणी) केवलज्नानी भगवान्‌ आत्मा 
(गाणसहावा) केवलज्नान स्वभावरूप है तथा (णाणिस्स) उस ज्ञानी जीव के भीतर (अत्था) 


६८ ,] [ पवयणसारो 


तीन जगत्‌ के तीन कालवर्ती पदार्थ झेयस्वरूप पदार्थ (चक्खूर्ण ) आंखो के भीतर (रूवाणि 
व) रूपी पदार्थों की तरह (अण्णोण्णेष) परस्पर एक-दूसरे के भीतर (णेव वढ्टति) नहीं 
रहते हैं । 

जँसे आंखों के साथ रूपी मृतिक द्रव्यों का परस्पर सम्बन्ध नहीं है भर्थात्‌ आंख 
शरीर से अपने स्थान पर है और रूपी पदार्थ अपने आकार का समपंण आंखों में कर देते 
है तथा आंखे उनके आकारो को जानने में समर्थ होती है तंसे ही तीन लोक के भीतर रहने 
वाले पदार्थ तीन काल की पर्यायों मे परिणमन्र करते हुए ज्ञान के साथ परस्पर प्रदेशों का 
सम्बन्ध तन रखते हुए भी ज्ञानी के ज्ञान मे अपने आकार के देने में समर्थ होते हैं तथा 
अखडरूप से एक स्वभाव झलकने वाला केवलज्ञान उन आकारों को ग्रहण करने में समर्थ 
होता है, ऐसा भाव है ॥२८॥ 

अथार्थेष्ववत्तस्थापि ज्ञानिनस्तद्वृत्तिसाधकं शक्तिवेचित्र्यमुद्योतवति--- 

ण पविट्ठो णाविट्ठो णाणी णेयेसु रूवसिव चक्ख । 
जाणदि पससदि णियदं॑ अक्खातीदो जगमसेसं ॥२८६॥ 
न प्रविष्टो नाविष्टो ज्ञानी ज्ञेयेष्‌ रूपमिव चक्ष॒ः । 
जानाति पश्यति नियत अक्षात्तीती जगदशेषम्‌ । २६।। 

यथाहि चक्ष्‌ रूपिद्रव्याणि स्वप्रदेशरसंस्पृशदप्रविष्टं परिच्छेद्यमाकारमात्मसात्कुर्वन्त 
चाप्रविष्टं जानाति च, एवमात्माप्यक्षातीतत्वात्प्राप्पकारिताविचारगोचरदूरतामवाप्तो ज्ञेय- 
तामापन्तानि समस्तवस्तुनि स्वप्रदेशेरसंस्पृशन्न-प्रविष्ट,, शक्तिवेचित्रयवशतो वस्तुव॒तिनः 
समस्तज्ेयाकारानुन्मुल्य इव कवलयन्न चाप्रविष्टो जानाति पश्यति च। एवमस्थ विचित्र- 
शक्तियोगितो ज्ञानिनोथथेंष्वप्रवेश इच प्रवेशोषपि सिद्धिमवतरति ॥२६॥। 

भूमिका--अब, पदार्थों मे नहीं प्रवृत्त होने वाले भी ज्ञानी के उन पदार्थों मे चृत्ति 
को सिद्ध करने वालो शक्ति-वेचित््य को (अद्भुत शक्ति को) प्रगठ करते है । 

अन्वयार्थ---[ चक्षु' रूप इव ] जैसे आँख रूप को (प्रदेशों की अपेक्षां प्रविष्ट न 
किन्तु ज्ेय-आकारो की अपेक्षा अप्रविष्ट न रहकर अर्थात्‌ प्रविष्ट होकर जानती और देखती 
है) [उसी प्रकार] अक्षातीत इन्द्रियातीत [शानी] केवलज्ञानी आत्मा [अशेष जगत | 
समस्त जगव्‌ को (समस्त लोकालोक को) | ज्ञेयेषु ] ज्ञेगो मे [न प्रविष्ट ] प्रविष्ट न होकर 
[न अप्रविप्ट तथा अप्रविष्ट न रहकर (अर्थात्‌ प्रविष्ट होकर) [नियत] निश्चित रूप से 
[जानाति पश्यति | जानते भौर देखते है । 


प्वयणसारो ] [ ६४ 


टीका--जिस प्रकार आंख हूपी द्वव्यों को अपने प्रदेशों के द्वारा स्पर्श न करता 
हुआ (इस अपेक्षा से) अप्रविष्ठ होकर तथा ज्ञेय के आकारों को आत्मसात्‌ (निजरूप) करता 
हुआ (इस अपेक्षा से) न अप्रविष्ठ रहकर (प्रविष्ट होकर) जानता ओर देखता है, उसी 
प्रकार आत्मा भी, इन्द्रिय-अतोत होने के कारण से प्राप्पकारिता की विचार-गोचरता से 
दूर होता हुआ, जशेयता को प्राप्त समस्त वस्तुओं को अपने प्रदेशों से स्पर्श नही करता हुआ, 
प्रविष्ट न होकर तथा शक्ति-वेचित्र्य (अद्भुत शक्ति) के वश से बस्तु से व्तते समस्त 
झेयाकारों को मृल में से ही उखाड कर ग्रास कर लेने की भांति, न अप्रविष्ठ रहकर 
(अर्थात्‌ प्रविष्ट होकर) जानता और देखता है। इस प्रकार विचित्र शक्ति वाले इस केवल- 
ज्ञानी के पदार्थों में अप्रवेश की भांति प्रवेश भी सिद्धि को धारण करता है ॥२६॥। 


तात्पयंवृत्ति 

अथ ज्ञानी ज्ञेयपदार्थेषु निश्चयनयेनाप्रविष्टोपि व्यवहारेण प्रविष्ट इब प्रतिभातीति शक्ति- 
वैचित््य दर्शयति-- प । हि 

ण पविट्टो निश्चयनयेन न प्रविष्ट:, णाविद्टों व्यवहारेण च नागप्रविष्ट , किन्तु प्रविष्ट 
एव । स कः कर्ता ? णाणी ज्ञानी। केषु मध्ये ? णेयेसु ज्ञेयपदार्थेघु॥ किसिवर ? रूवसिव चवखु 
रूपविषये चक्षुरिव | एवभूतस्सन्‌ कि करोति । जाणदि पस्सदि जानाति पश्यति च णियद निश्चित 
सशयरहित । कि विशिष्ट: सन्‌ ? भक्खातीदो अक्षात्तीत- | कि जानाति पश्यति ? जगससेस जगद- 
शेषमिति । तथाहि--यथा लोचन कत्‌ रूपिद्रव्याणि यद्यपि निश्चयेन न स्पृशति तथापि व्यवहारेण 
स्पृशतीति प्रतिभाति लोके । तथायमात्मा मिथ्यात्वरागाद्याखवा णामात्मनश्च सबन्धि यत्केवलज्ञाना त्पूर्व 
विजिष्टभेदज्ञान तेनोत्पल्त यत्केवलज्ञानदर्शनढ्वय तेन जगत्त्रयकालत्रयवर्तिपदार्थान्तिश्चयेनास्पृशन्नपि 
व्यवहारेण स्पृशति- तथा स्पृशच्निव ज्ञानिन जानाति दर्शनेन पश्यति च। कथभूतस्सन्‌ ? अतीन्द्रियसुखा- 
स्वादपरिणतः सन्‍नक्षातीत इति । ततो ज्ञायते निश्चयेनाप्रवेश इव व्यवहारेण ज्ञेयपदार्थेषु प्रवेशो5पि 
घटत इति ॥२ दै॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि ज्ञानी आत्मा ज्ञेय पदार्थों मे निश्चय नय से प्रवेश 
नही करता हुआ भी व्यवहार से प्रवेश किये हुए है, ऐसा झलकता है, ऐसी आत्मा के ज्ञान 
की विचित्र शक्ति है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अक्खातीदो) इन्द्रियों से रहित अतीन्द्रिय (णाणी) ज्ञानी 
आत्मा (चबखू) आंख (रूवस्‌ इव) ज॑से रूप के भीतर देसे (णेयेसु) ज्ञेय पदार्थों मे (ण पव्रिट्रो) 
निश्चय से प्रवेश न करता हुआ अथवा (ण अविट्टो) व्यवहार से अप्रविष्ट न होता हुआ 
अर्थात्‌ प्रवेश करता हुआ (णियदं) निश्चित रूप से व संशय रहितपने से (असेसं) सम्पूर्ण 
(जगम्‌) जगत्‌ को (पत्सदि) देखता है (जाणदि) जानता है। 

जसे नेन्न रूपी द्रव्यों को यद्यपि निश्चय से स्पर्शंन नही करता है तथापि व्यवहार से 
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स्पर्श कर रहा है ऐसा लोकमे झलकता है। तंसे यह आत्मा सिथ्यात्व रागद्वेष आदि आख्रव 
भावों के और आत्मा के सम्बन्ध से जो केवलज्नान होने के पूर्व विशेष भेदज्ञान होता है, उससे 
उत्पन्न जो केवलज्ञान और केवलद्शन के द्वारा तीन जगत्‌ ओर तीत्तकालवर्ती पदार्थों को 
निश्चय से स्पर्श न करता हुआ भी व्यवहार से स्पर्श करता है तथा स्पशें करता हुआ ही 
ज्ञान से जानता है और दर्शन से देखता है । वह आत्मा अतीन्द्रिय सुख के स्वाद से परि- 
णमन करता हुआ इन्द्रियों के विषयों से अतीत हो गया है । इसलिये जाना जाता है कि 
निश्चय से आत्मा पदार्थों में प्रवेश न करता हुआ ही व्यवहार से 'ज्ञेय पदार्थों में प्रवेश 
हुआ ही, घटता है ॥२४६॥, 

अथैवं ज्ञानमर्थेषु बतंत इति -संभावषति--- 

रयणमिह इंदणोीलं दुद्धज्ससियं जहा सभासाएं । 
अभिभूय तं पि दुल/,॑ वट॒टदि तह णाणमत्थेसु ॥३०॥ 
रत्नमिह इन्द्रनील दुग्धाध्युषित यथा स्वभासा । 
, अभिभूय तदपि दुग्ध वर्तते तथा ज्ञानमर्थेषु ॥३०॥ 

यथा किलेब्रनीलरत्नं दुग्धमधिवसत्स्वप्रभाभारेण तदभिभूय वतेमानं दृष्टं, तथा 
संवेदनसप्यात्मनो5भिन्नत्वात्‌ कर्त्रशेनात्मतामापन्त करणांशेन ज्ञानतासापेन्तेन, कारणभु- 
तानामर्थानां कार्यभुतान्‌ समस्तज्ञेयाकारानभिव्याप्य वर्तमान कार्यकारणत्वेनोपचयं ज्ञान- 
मर्थानभिभुय वर्तंत इत्युच्यमानं न विप्रतिषिध्यते ॥३०॥॥ 

भूसिका--अब, ज्ञान पदार्थों मे इस प्रकार रहता है, यह स्पष्ट करते हैः--- 

अन्वयार्थ-- | यथा | जैसे [इह | इस 'जगत्‌ में [दुग्धाध्युषित | दूध में पडा हुआ 
[ इन्द्रनील रत्न ] इच्द्रनील रत्न [ स्वभासा ] अपनी प्रभा के द्वारा [तत्‌ अपि दुग्ध | उस 
दूध को (में) [अभिभूय ] तिरस्क्ृत करके [वर्तते] रहता है [तथा ] उसी प्रकार [ज्ञान | 
ज्ञान (अर्थात्‌ ज्ञातृ द्रव्य) [अर्थेषु ] ज्ञेय पदार्थों मे व्याप्त होकर [वर्तंते] रहता है । 

टीका--जेंसे वास्तव मे दूध में पड़ा हुआ इन्द्रनील रत्न अपनी प्रभ्ा से उस (दूध) 
को तिरस्कार करके रहता हुआ देखा गया है, उसी प्रकार ज्ञान भी आत्मा से अभिन्‍न होने 
के कारण कर्त्ता-अंश से आत्मा को प्राप्त होता हुआ, ज्ञानपने को प्राप्त करण-अंश द्वारा 
कारणभृत पदार्थों (बाह्मज्ञेय-पदार्थों) के कार्यभुत-समस्त-ज्ञ याकारो (ज्ञान में ज्ञयाकारो) 
को व्याप्त हुआ बतंता है। इसलिये कार्य मे कारणपने से (झ्ञयाकारो में पदार्थों का) 


१ वट्टइ (ज० बृ०)॥ २ तह णाणमट्ठेसु (ज० वृु०) ।.. 
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उपचार करके यह कहना कि ज्ञान पदार्थों को व्याप्त करके रहता है, विरोध को प्राप्त 
तही होता है ।३०। 
तात्पयंब॒ृत्ति 

अथ तमेवार्थ दृष्टान्तद्वारेण दृढ्यति,-- 

रयणमिह रत्नमिह जगति । कि नाम ? इ दणील इद्रतीलसज्न । कि विशिष्ट ? दुद्धज्मसिय 
दुखघे निश्षिप्त जहा यथा सभ्ासाएं स्वकीयप्रभया अभिभुय तिरस्कृत्य । कि ? तपि दुद्ध 
तत्यूवोक्त दुग्धमपि बट॒टइ वर्तंते। इति दृप्टान्तो गत:। तह णाणमटऊेसू तथा ज्ञानमर्थेषु वर्तेत 
इति। तथ्थथा-यथेन्द्रनालरत्व कत्‌ स्वकीयनीलप्रभया करणभूतया दुग्ध नील कूत्वा वतंते, तथा 
निश्चयरत्नत्रयात्मकपरमसामायिकसथमेन  यदुत्पन्त कैवलज्ञान तत्‌ू स्वप्रपरिच्छित्ति सामर्थ्येंन 
समस्ताज्ञानान्धकार तिरस्कृत्य युगपदेव स्ंपदार्थेष्‌ परिच्छित्याकारेण वर्तते । अयमत्र भावार्थ:-- 
कारणभूताना सर्वपदार्थाना कार्यभूताः परिच्छित्त्याकारा उपचारेणार्था भण्यन्ते, तेषु च ज्ञान वर्तत 
इति भण्यमानेषि व्यवहारेण दोषो नास्तीति ॥३०॥॥ 


उत्थानिका--आगगे ऊपर कही हुई बात को दुष्टान्त के द्वारा दुढ करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(इह) इस जगत्‌ में (जहा) जेसे (इदणील रयणस्‌) इन्द्र- 
नील नाम का रत्न (दुद्धज्ञसियं ) दूध मे डबाया हुआ (सभासाए) अपनी चमक से (तंपि 
दु८्ध॑) उस दृध को भी (अभिभूय) तिरस्कार करके (बढ्टदि) वर्तता है (तह) तेसे (णाणम्‌) 
ज्ञान (अटठेसु) पदार्थों में बतंता है । 
भाव यह है कि ज॑से इन्द्रनील नाम का प्रधानरत्न कर्त्ता होकर अपनी नीलप्रभा- 
रूपी कारण से दूध नीला करके वर्तत करता है तेसे निश्चयरत्तत्रयस्वरूप परम सामा- 
यिक नासा संयम के द्वारा जो उत्पन्त हुआ केवलज्ञान सो आपा-पर को जानने की शक्ति 
रखने के कारण सब अज्ञान के अंधेरे को तिरस्कार करके एक समय में ही सर्व पदार्थों में 
ज्ञानाकार से वतंता है-पहाँ यहु मतलब है कि कारणभूत पदार्थों के कार्य जो ज्ञानाकार 
ज्ञान में झलकते है उनको उपचार से पदार्थ कहते है। उन पदार्थों में ज्ञान बतंन करता 
है ऐसा कहते हुए भी व्यवहार से दोष नहीं है ॥३०॥॥ 
अथवर्मर्था ज्ञाने वर्तेन्त इति संभावयति--- 
'जदि ते ण संति अदृठा णाणे णाणं ण होदि सब्बंग्द । 
सब्बवायदं व णाणं कहूँ ण णाणद्ठिया अटृठा ॥३१॥ 
यदि ते न सनन्‍्त्यर्था ज्ञाने ज्ञान न भवति सर्वंगतम्‌ । 
सर्वंगत वा ज्ञान कथ न ज्ञानस्थिता., बर्था ॥३१॥ 


१ जइ (ज० वृ०)। ०२ होइ (ज० वृ०)। ३ नसव्वगय (ज० वृ०) । ८ सव्बंगय (ज० बृ०) । 
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यदि खल निखिलात्मीयज्ञेयाकारसमर्पणद्वारेणावतीर्णा, सर्वेर्था न॒प्रतिभान्ति ज्ञाने 
तदा तन्न सर्वंगतमभ्युपगस्पेत । अभ्युपगम्येत वा सर्वेगतमु । तह साक्षात्‌ संवेदनसुकुरुन्द- 
भुमिकावतीणंप्रतिबिम्बस्थानीयस्वी यस्वी यसवेद्याका रका रणानि, परम्परया प्रतिबिस्बस्थानी- 
यसंवेद्याकारकारणानीति कथ॑ न ज्ञानस्थायिनोर्था निश्चीयन्ते ॥३१॥। 
भभिका--अब, ज्ञान पदार्थ मे इस प्रकार रहते है, यह व्यक्त करते हैः--- 
अन्वयार्थ -- [यदि ] जो [ते आर्था:] वे पदार्थ [ ज्ञाने न सन्ति | (अपनी परिछित्ति के 
आकारो के समपंण द्वारा, दर्पण मे बिम्ब की तरह) केवलज्ञान मे नही है तो [ज्ञान | ज्ञान 
[सर्वेगत] सर्वेगत [न भवति] नही हो सकता [वा] और [सर्वंगत ज्ञान] सर्वंगत ज्ञान 
माना गया है, तो |ज्ञानस्थिता अर्था ] पदार्थ (अपने ज्ञेयाकारों के परिच्छित्ति-समर्पण 
हारा) ज्ञान मे स्थित [कथ न भवन्ति | कसे नही है (किन्तु है ही) । 
टीका--जो वास्तव मे समस्त अपने ज्ञेयाकारों के समपंण द्वारा से अवतरित सभी 
पदार्थ ज्ञान में प्रतिभासित नही होते है, तो वह (ज्ञान) स्वंगत नहीं माना जा सकता और 
(ज्ञान तो) सर्वेगत माना गया है। तो फिर साक्षात्‌ ज्ञान दपंण भूमिका में अवतरित बिस्‍्ब 
की भांति अपने-अपने क्षेयाकारों के कारण (होने से) और परम्परा से प्रतिबिस्ब के समान 
क्षेयाकारों के समान होने से कंसे पदार्थ ज्ञान में स्थित निश्चित न किये जांए (अवश्य ही 
ज्ञान में पदार्थ स्थित निश्चित होते है) ॥३१॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ पूव॑सूत्रेण भणित ज्ञानमर्थेषु वर्तंते व्यवहारेणात्र पुनरर्था ज्ञाने वर्तन्‍्त इत्युपदिशन्ति,-- 
जइ यदि चेत्‌ ते अट्ठा ण सति ते पदार्था" स्वकीयपरिच्छित्त्याकार॒समपंणद्वारेणादर्शे बिम्बवन्न 
सन्ति यदि चेत्‌ । क्व ? णाणे केवलज्ञाने णाणं ण होइ सब्बगय तदा ज्ञानं सर्वगंत न भवत्ति | सब्यगयं 
वा णाण व्यवहारेण सर्वंगत ज्ञान सम्मत चेद्भवता कहूं ण णाणद्िठिया अदठा तहि व्यवहारनयेन 
स्वकौयज्ञेयाकारपरिच्छित्तिसमर्पणद्वा रेण ज्ञानस्थिता अर्था: कथ न भवन्ति ? किन्तु भवन्त्येव । अन्नायम- 


भिप्राय --यत एवं व्यवहारेण ज्ञेयपरिच्छित्त्याका रग्रहणद्वा रेण ज्ञान सर्दगत भण्यत्ते, तस्मादेव ज्ञेयपरि- 
डिछत्त्याकारसमर्पणद्वारेण पदार्था अपि व्यवहारेण ज्ञानगता भण्यन्त इति ॥३१।: 


उत्थानिका--आगे पूर्व सूत्र से यह बात कही गई कि व्यवहार से ज्ञान पदार्थों मे 
वर्तत करता है अब यह उपदेश करते है कि पदार्थ ज्ञान में व्तेते है । 

अन्वय सहित विशेषा्े---(जदि) यदि (ते अद॒ठा) वे पदार्थ (णाणे) केवलज्ञान मे 
(ण सत्ति) नही हों अर्थात्‌ जैसे दपंण में प्रतिबिम्ब झलकता है इस तरह पदार्थ अपने 
त्तानाकार को समर्पण करने के हारा ज्ञान में न झलकते हों तो (णाणं) केकलज्ञान (सम्वंगय) 





पवयणसारो] [ ७३ 


सवंगत (ण होई) नही होवे | (वा) अथवा यदि व्यवहार से (णाणं) केवलज्ञान (संव्वगयं) 
सर्वंगत आपकी सम्मति से है तो व्यवहारनय से (अदठा) पदार्थ अर्थात्‌ अपने ज्ञेयकार को 
ज्ञान में समपंण करने वाले पदार्थ (कहं ण) किस तरह नहीं (गाणद्ठिया) केवलज्ञान में 
स्थित है--किन्तु ज्ञान मे अवश्य तिष्ठते है, ऐसा मानना होगा । 
यहां यह अभिप्राय है क्‍योंकि व्यवहारनय से ही जब ज्ञेयों के ज्ञानाकार को ग्रहण 
करने के द्वारा ज्ञान को सर्वंगत कहा जाता है इसीलिये सब ज्ञयों के ज्ञानाकार समर्पण 
हार से पदार्थ भी व्यवहार से ज्ञान में प्राप्त है, ऐसा कह सकते है। पदार्थों के आकार 
को जब ज्ञात ग्रहण करता है, तब पदार्थ अपना आकार ज्ञान को देते हैं, यह कहना 
होगा ॥३१॥ 
अथैवं ज्ञानिनो<्थें: सहान्योन्यवत्तिमत्वेषपि परग्रहणमोक्षणपरिणमनाभावेन सर्व पश्य- 
तोध्ध्यवस्पतश्चात्यन्तविविक्तत्व॑ं भावय ति---- 
गेण्हदि णेव ण मुंचदि ण परं परिणमदि केवली भगवं। 
पेच्छदि समंततोीं सो जाणदि सब्बं॑ णिरवसेसं ॥३२॥ 
गृण्हाति नेव न मुख्चति न पर परिणमति केवली भगवान्‌ । 
पश्यति समन्‍्तत. स. जानाति सर्व॑ निरवशेषम्‌ ॥३२॥। 
अय खल्वात्मा स्वभावत एवं परद्रव्यग्रहणमोक्षणपरिणमनाभावात्स्वतत्त्वभुतकेवलज्ना- 


नस्वरूपेण विपरिणम्प निष्कस्पोन्मज्जज्ज्योतिर्जात्यमणिकल्पो भुत्वाइवतिष्ठडमानः समन्ततः 
स्फुरितदर्शनज्ञानशक्तिः, समस्तमेव नि.शेषतयात्मानमात्मनि संचेतयते । अथवा युगपदेव 
सर्वार्थसार्थताक्षात्कतरणेन ज्ञप्तिपरिवर्तंताभावात्‌ संभावितग्रहणसोक्षणक्रियाविरामः, प्रथ- 
ममेव समस्तपरिच्छेद्याकारपरिणतत्वात्‌ पुन. परमाकारान्तरमपरिणममानः समनन्‍्ततो$पि 
विश्वमशेद॑ पश्यति जानाति च एक्मस्पात्यन्तविविक्‍्तत्वमेव ॥३२॥ 

भूमिका--अब, इसप्रकार केवलज्ञानी के साथ एक-दूसरे से चृत्ति वाले होने पर भी, 
पर को ग्रहण, त्याग किये बिना तथा परद्रव्य रूप परिणत हुए बिना सबको देखने-जानने 
वाले केवली के (पदार्थों के साथ) अत्यन्त भिन्‍नपने को बतलाते हैः:-- 

अन्वयार्थ--- [ केवली भगवान्‌ | केवली भगवान (सर्वज) [पर] पर-द्रव्य को-ज्ञेय 
पदार्थ को [न एव गृक्ताति | न ग्रहण करते है, [न मु चति | न छोडते है, [न परिणमत्ति 
भर न परद्वव्य रूप-जेयरूप परिणत होते है । इससे जाना जाता है कि उनका परद्रव्य के 
साथ भिन्‍्नत्व ही है, तो क्‍या परद्वव्य को जानते भी नहीं ? उत्तर--तथापि [समनन्‍्तत ] 


छ४॑ ] परयणसा रो 


से द्रव्य क्षेत्र-काल-भावों से [सर्व] सब ज्ञेयो को [निरवशेष] निरवशेष [पश्यति 
जानाति ] देखते-जानते है । | 

टीका--वह आत्मा वास्तव में, स्वभाव से ही पेरद्रव्य के ग्रहण त्याग का तथा 
परद्रव्य रूप के परिणत होने का (उसके) अभाव होने से, स्वतत्त्वभ्नुत केवलज्ञान स्वरूप से 
परिणत होकर (तथा ) निष्कंप निकलने वाली ज्योति वाला उत्तम मणि जंसा होकर रहता 
हुआ, (एवं) जिसके सब आत्म-प्रदेशो से दर्शन ज्ञान शक्ति स्फुरित है, ऐसे होता हुआ 
निःशेष रूप से परिपुर्ण आत्मा: को आत्मा से आत्मा में सचेतता (जानता-अनुंभव 
करता) है । 

अथवा एक साथ ही सर्व पदार्थों के सघृह को साक्षात्‌ करने से, ज्ञप्ति परिवर्तत का 
अभाव होने से, (तथा) जिसके ग्रहण त्याग रूप क्रिया विराम को प्राप्त हुई है ऐसा होता 
हुआ, (एवं) पहले समय से ही समस्त ज्ञेयाकार रूप परिणत होने से, फिर दूसरे आका- 
रान्तर रूप नही परिणत होता हुआ, सर्व प्रकार से सस्पुर्ण विश्व को देखता जानता है। 

सार---इस प्रकार (पुर्वोक्त दोनों प्रकार से) उसका (आत्मा का पदार्थों से) अत्यन्त 
भिन्‍तपना ही है । 

ह तात्पयंवृत्ति 


अथ ज्ञानिन. पदार्थ सह यद्यपि व्यवहारेण ग्राह्मग्राहकसम्बन्धो5स्ति तथापि सश्लेषादिसम्बन्धो 
नास्ति, तेन कारणेन ज्ञेयपदार्थे, सह भिन्‍नत्वमेवेति प्रतिपादयति, ह ही 

गेण्हुदि णेव ण मु चदि गृह्नाति नेव मुज्चति नेवंण पर परिणम॒दि पर परद्रव्य ज्ञेयपदार्थे नेव 
परिणमति। स के कर्ता ? केवली भगव केवली भगवान्‌ सर्वज्ञ" | ततो ज्ञायते परद्रव्येण सह भिन्‍नत्वमेव 
तहि कि परद्रव्य तन जानाति ? पेच्छदि समतदों सो जाणदि सव्ब णिरवप्तेत तथापि व्यवहारनयेन 
पृश्यति समन्ततः सर्वेद्रव्यक्षेत्रकालभावेर्जानाति च सर्वे निरवशेषम्‌ । अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌-- 
अभ्यन्तरे कामक्रोधादि बहिविषये पतञ्चेन्द्रियविषयादिक बहिद्व व्यं न गृहणाति, स्वकीयानन्तज्ञानादि- 
चतुष्टय च न मुञ्चति यतस्ततः कारणादय जीव केवलज्ञानोत्पत्तिक्षण एवं युगपत्सववें जानन्सन्‌ पर 
विकल्पान्तर न परिणमति । तथाभूत सन्‌ -कि करोति ? स्वतत्वभूतकेवलज्ञानज्योतिषा जात्यमणि- 
कलपो नि कम्पचतन्य प्रकाशो भृत्वा स्वात्मान स्वात्मनि जानात्यनुभवति । तैनापि कारणेन परद्रब्ये 
सह भिन्‍नत्वमेवेत्यशिप्राय ॥३२॥। 

एव ज्ञान ज्ञेयरूपेण न पंरिंणमतीत्यादिव्याख्यानरूंपेण तृतीयस्थले गाथोपञचक गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे यह 'समझाते है कि यंद्यपि व्यवहार से ज्ञानी का ज्ञेय पदार्थों 
के साथ ग्राह्म-प्राहक अर्थात्‌ ज्ञेयं-ज्ञायंक सम्बन्ध है तथापि निश्चय से स्पशें आदि का 
सम्बन्ध नही है इसलिये ज्ञोनी का ज्ञेय पदार्थों के साथ भिन्‍नपना ही है । 


पवयणसारो ] [ ७५ 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(केवली भगवं) केवलो भगवातन सर्वज्ञ (पर) पर द्रव्यरूप 
ज्ञेय पदार्थ को (णेव गिण्हुदि) नतो ग्रहण करते है, (ण मुंचदि) न छोड़ते हैं (ण परिणसदि) 
न उस रूप परिणसन करते है। इससे जाता जाता है कि उनकी परद्रव्य से भिन्‍नता ही है । 
तब वया दे परद्वव्य को नही जानते है ? उसके लिये कहते है कि यद्यपि भिन्‍न है तथापि 
व्यवहारतय से (सो) वह भगवात्‌ (णिरवसेसं सच्चं) बिना अवशेष के सबको (समंतदो) 
सर्व द्रव्य, क्षेय, काल, भावों के साथ (पेच्छदि) देखते है तथा (जाणदि) जानते है । 
अथवा इसी का दूसरा व्याख्यान यह है कि केवली भगवान्‌ भीतर तो काम, क्रोधादि 
भादो को और बाहर में पांचों इन्द्रियों के विषयरूप पदार्थों को ग्रहण नहीं करते हैं, न अपने 
आत्मा के अनन्तज्ञानादि चतुष्टय को छोड़ते है। यही कारण है जो केवलज्ञानी आत्मा केवल- 
ज्ञान की उत्पत्ति के काल मे ही एक साथ सर्व को देखते-जानते हुए भी अन्य विकल्परूप 
परिणमन नही करते है । ऐसे वीतरागी होते हुए क्या करते है ? अपने स्वभाव रूप केवल- 
ज्ञान की ज्योति से निर्मेल स्फटिकप्तणि के समान निश्चल चेतन्य प्रकाश रूप होकर अपने 
आत्मा के द्वारा आत्मा में जानते है, अनुभव करते है । इसी कारण से उनकी परद्रव्यों के साथ 
एकता नही है भिन्‍नता ही है, ऐसा अभिप्राय जानना चाहिये ॥३२॥ 
इसी तरह ज्ञान-ज्ञेय रूप से परिणमन नही करता है, इत्यादि व्याख्यान करते हुए 
तीसरे स्थल में पांच गाथाएं पूर्ण हुई ॥३२॥ 
अथ केवलज्ञानिश्वतज्ञानिनोरविशेषदर्शनेन विशेषाकांक्षाक्षो क्षपपति-- 
जो हि सुदेण विजाणदि अप्पाणं जाणगं सहावेण । 
त॑ सुदकेवलिसिसिणो भणंति लोगप्पदीवयरा ॥३३॥। 


यो हि ध्रुतेन विजानात्यात्मान ज्ञायक स्वभावेन । 
ते श्रुतकेवलिनमृषयों भणन्ति लोकप्रदीपकरा ॥३३॥।॥) 


यथा भगवान्‌ युगपत्परिणतसमस्तचेतन्यविशेषशालिना केवलज्ञानेनानादिनिधननिष्का- 
रणासाधारणस्वसंचेत्यमानचंतन्यसामान्यमहिम्नश्चेतकस्वभावेने कत्वात्‌ केवलस्यात्मन 
आत्मनात्मनि संचेतवात्‌ केवली, तथाय जनो5पि क्रमपरिणममाणकतिपयचेतमन्यविशेषशा- 
लिता श्रुतज्ञानेनानादिनिधननिष्का रणासाधारणस्वसचेत्यमानचेतन्यसामान्यमहिम्मश्चेतकस्वभ 
वेनेकत्वात्‌ केवलस्थात्मन आत्मनात्मति सचेतनात्‌ श्रुतकेवली । अल विशेषाकांक्षाक्षोनिण, 
स्वरूपनिश्चलैरेवावस्थी यते ॥३३॥ 


१ सुयकेवलिमिसिणों (ज० वृ०)। 7? लोयप्पदीवयरा (ज० बु०)। 


७६ ] [ परवयणसारो 


भूमिका--अब केवलज्ञानी तथा श्रुतज्ञानी के अविशेष (समानता अन्तररहितता ) 
दिखलाते हुये, विशेष आकांक्षा के क्षोध को नष्ट करते है (अर्थात्‌ केवलज्ञानी में और श्रुत- 
ज्ञानी मे अन्तर नहीं है, यह दिखाकर विशेष जानने की इच्छा की आकुलता को नष्ट 
करते है):--- 

अन्वयार्थं--| य ) जो [हि | वास्तव मे [श्रुतेन | श्रुतज्ञान से (निविकारुस्वसवित्ति 
रूप भावश्रुत परिणाम से) [स्वभावेन] स्वभाव से (समस्त विभाव रहित स्वभाव से) 
[ज्ञायक] ज्ञायक स्वभावी (भावज्ञान स्वरूप) [आत्मान] आत्मद्रव्य को [विजानाति | 
जानता है, [लोकप्रदीपकरा ] लोक के प्रकाशक [ऋषय | ऋषीश्वरगण [त]| उसको 
[श्रुवकेवलिन | श्रुतकेबली [भणन्ति | कहते है । 

टीका--जैसे भगवात्‌, युगपत््‌ परिणमन करते हुए समस्त चँतन्य-विशेष-युक्त 
केवलज्ञान द्वारा, अनादि निधन-निष्कारण (अहेतुक) असाधारण-स्वसंवेद्यमान-चेतन्य सामान्य 
जिसकी महिसा है तथा जो चेतक स्वभाव से एकत्व होने से केवल (अकेला, शुद्ध, अखण्ड ) 
है, ऐसे आत्मा का आत्मा से आत्मा में अनुभव करने के कारण से केवली है, उसी प्रकार 
यह (छद्मस्थ) पुरुष भी क्रमशः परिणमित होते हुए कुछ चैतन्य विशेषों से युक्त श्रुतज्ञान 
के द्वारा, अनादिनिधन निष्कारण-असाधारण-स्वसवेद्यमान-चेतन्य सामान्य जिसकी महिसा 
है तथा जो चेतक स्वभाव के द्वारा एकत्व होने से केवल (अकेला) है, ऐसे आत्मा का आत्मा 
से आत्मा सें भनुभव करने के कारण श्रुतकेवली है। (इसलिये) विशेष आकांक्षा के क्षोभ 
से (अधिक जानने की इच्छा रूप आकुलता से) समाप्त हो। (हमारे द्वारा) स्वरूप से,निश्चल 
ही ठहरा जाता है । 

भावार्थ--छञ्मस्थ जीव भाव-श्रुतज्ञान द्वारा निज शुद्ध-आत्मा का अनुभव करते है 
तथा केवली भगवान्‌ केवल-ज्ञान द्वारा निज शुद्ध-आत्मा का अनुभव करते है। इसलिये 
दोनों मे कोई अन्तर नहीं है। पर-पदार्थ का हीचाधिक ज्ञान आत्स-अनुभव में प्रयोजनवान 
नहीं है। इसलिये पर-द्रव्य के अधिक ज्ञान को करने की आकुलता छोड़कर आत्म-अनुभव 
करने का अभ्यास कर, उसमें तेरा भला है। आत्म-अनुभव करने वाले जीवों को निश्चय 
से श्रुतकेवली कहते है जबकि सम्पूर्ण द्रव्यभुत के जानकार को व्यवहार से श्रुतकेवली कहते 
है । ऐसी आत्म-अनुभव की अटूठ महिमा है। देखिये श्री समयसार जी मे गाथा नं० द॑ 
बिलकुल यही गाथा है । 
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मुल गाथा मे केवल श्रुतकेघली की बात है और टीकाकार केवलज्ञानी तथा शुत्त- 
केवली दोनों की बात कर रहे है। ऐसा क्‍यों ? इसका उत्तर यह है कि गाथा २१ से ५२ 
त्क ज्ञान-प्रज्ञापत (केवलज्ञान या केवलज्ञान स्वरूपी आत्मा) के कथन करने की प्रतिज्ञा 
है । श्रुक्तेवली की गाथा क्‍यों आई है? इसमे से टीकाकार ने यह भाव निकाला है कि 
सुत्रकार दोतो का अविशेष दिखलाना चाहते है ॥३३॥ 

तात्पयंवृत्ति 

अथ यथा निरावरणसकलव्यक्तिलक्षणेत केवलज्ञानेनात्मपरिज्ञानं भवति तथा सावरणेकदेश- 
व्यक्तिलक्षणेत केवलज्ञानोत्पत्तिबीजशभूतेन स्वसंवेदनशानरूपभावश्रुतेनाप्यात्मपरिज्ञान भवतीति निश्च 
नोति ।अथवा द्वितीयपातनिक्रा-यथा केवलज्ञान प्रमाण भवति तथा केवलज्ञानप्रणीतपदार्थ प्रकाशक 
श्रुतज्ञानमपि परोक्षप्रमाण भवतीति पातविकाहय मनसि धृत्वा सूत्रमिद प्रतिपादयति,-- 

जो य* कर्ता हि स्फुट सुदेण निविकारस्वसवित्तिरूपभावश्रुतपरिणामेन विजाणदि विजानाति 
विशेषेण जानाति विषयसुखानन्दविलक्षणनिजशुद्धात्मभावनोत्थगरमानन्देकल भ्णसुखरस/स्वादेनानु- 
भवत्ति | कम्‌ ? अप्पाण निजात्मद्रव्य । कथम्भूत ? जाणग ज्ञायक केवलज्नानस्वरूप | केन कझत्वा ? 
सहावेण समस्तविभावरहितस्व्रभावेन त सुयकेवरलि त महायोगीन्द्र श्रृतकेवलिन भणंति कथयन्ति। 
के कर्तार ? इसिणो ऋषय: | कि विशिष्टा ? लौयप्पदीवयरा लोकप्रदीपकरा लोकप्रकाशका इत्ति । 
अतो विस्तर: युगपत्परिणतसमस्तचेतन्यशालिना केवलज्ञानेन अनाइनन्तति.कारणान्यद्रव्यासाधा रण- 
स्वसवेद्यमानपरमचेतन्यसामान्यलक्षणस्य परद्रव्यरहितत्वेन केवलस्थात्मन आत्मनि स्वानुभवनादथा 
भभवान्‌ केवलि भवति, तथाय गणधरदेवादिनिश्चयरत्नत्रयाराधकजनोपि पूर्वोक्तलक्षणस्यात्मनों 
भावश्वुतज्ञानेत स्वसवेदनान्लिश्चयश्रुतकेवली भवतीति । क्रिड्च-यथा कोपि देवदत्त आदित्योदयेन 
दिवसे पश्यति, रात्रौ किमपि प्रदीपेनेति । तथादित्योदयस्थानीयेव केवलज्ञानेन दिवसस्थानीयमो क्ष- 
प्याये भगवानात्मान पश्यति | ससारी विवेकिजन पुननिशास्थानीयससारपर्याये प्रदीपस्थानीयेन 
रागादिविकल्परहितपरमसमाधिना निजात्मान पश्यतीतति। अयमत्राभिप्राय |--आत्मा परोक्ष:, कथ्थं 
ध्यान क्रियते इति सन्देह कृत्वा परमात्मभावना न त्याज्येति | ३३॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जैसे सवे आवरण रहित सब को प्रगट करने वाले 
लक्षण को धारने वाले केवलज्ञान से आत्मा का ज्ञान होता है तेसे आवरण सहित एक 
देश प्रकट करने वाले लक्षण को घरने वाले तथा केवलज्नान की उत्तत्ति का वीज रूप 
स्वसवेदन ज्ञानमयी भाव श्रुतज्ञान से भी आत्मा का ज्ञान होता है अर्थात्‌ जैसे केवलज्ञान से 
आत्मा का जानपना होता है वसा श्रुतज्ञान से भी आत्मा का ज्ञान होता है। आत्मज्ञान के 
लिये दोनो ज्ञान वरावर है। अथवा दूसरी पातनिका यह है कि ज॑से केवलज्नान प्रमाण 
रूप है तेसे ही केवलज्ञान हारा दिखलाए हुए पदार्थों को प्रकाश करने वाला श्रुतज्ञान भी 
परोक्ष प्रमाण है । इस तरह दो पातनिकाओं को मन मे रखकर आगे का सूत्र कहते है--- 


कह निननाओ++ ++ अनशन वचरजओ. च+%े 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई पुरुष (हि) निश्चय से (सुदेण) विविकार 
स्वसंवेदन रूप भाव-श्रुत परिणाम के द्वारा (सहावेण) समस्त विभाषों से रहित स्वभाव से 
ही (जाणगं) ज्ञायक अर्थात्‌ केवलज्ञानरूप (अप्पाणं) निज आत्मा को (बिजाणदि) विशेष 
करके जानता है अर्थात्‌ विथयो के सुख से विलक्षण अपने शुद्धात्मा की भावना से पैदा 
होने वाले परमानतन्दसई एक लक्षण को रखने वाले सुख रस के आस्वाद से अनुभव करता 
है। (लोयप्पदीवयरा) लोक के प्रकाश करने वाले (इसिणो) ऋषि (तं) उस महायोगीर्द्र 
को (सुयकेवरलि) श्रुतकेवली (भणंति) कहते है । 

इसका विस्तार यह है कि एक समय में परिणमन करने वाले सर्व चेतनन्‍्यशाली 
केवलज्ञान के द्वारा आदि अंत रहित, अन्य किसी कारण के बिना दूसरे द्रव्यों में न पाइये 
ऐसे असाधारण अपने आप से अपने में अनुभव आने योग्य परमचतन्यरूप सामान्य लक्षण 
को रखने वाले तथा परद्रव्य पे रहितपने के द।रा केवल ऐसे आत्मा का आत्मा में स्वानुभव 
करने से जेसे भगवान्‌ केवलोी होते है वेसे यह गणधर आदि निश्चयरत्तत्रय के आराधक 
पुरुष भी पूर्व में कहे हुए चेतन्‍्य लक्षणधारी आत्मा का भाव-श्रुतज्ञान के द्वारा अनुभव 
करने से श्रुतकेवली होते है। प्रयोजन यह है कि जंसे कोई भी देवदत्त नाम का पुरुष सूर्य 
के उदय होने से दिवस से देखता है और रात्रि को भी दीपक के द्वारा कुछ देखता है वंसे 
सूर्थे के उदय के समान केवलज्ञान के द्वारा दिवस के समान मोक्ष अवस्था के होते हुए 
भगवान्‌ केवली आत्मा को देखते है ओर ससारी विवेकी जीव रात्रि के समान संसार- 
अवस्था में दीप के समान रागादि विकल्पों से रहित परम समाधि के द्वारा अपने आत्मा 
को देखते है । अभिषप्राय यह है कि आत्मा परोक्ष है। उसका ध्यान कैसे किया जाम, ऐसा 
सन्वेह करके परमात्मा की भावना को छोड़ न देना चाहिये ॥३॥ 

अथ ज्ञानस्य श्रुतोपाधिभेदम्ु दस्पति-- 


सुत्त जिणोवदिट्॒ठं पोग्गलदव्वप्वर्गेहि वर्यण्णोहि। 
त॑ जाणणा हि णाणं सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥३४॥ 
सूत्र जिनोपदिष्ट पुदुगलद्रव्यात्मकेवेंचने । 
तज्ज्ञप्तिहिं ज्ञान सूत्रस्य च ज्ञप्तिर्भणिता ॥३४॥ 
श्रुतं हि तावत्युत्नमू, तच्च भगवदहुंत्सवंज्ञोपन्न स्पात्कारकेतनं पौदूगलिक॑ शब्दब्रह्मतज्ज्ञ- 
प्तिहि ज्ञानम्‌ । भ्रुत्तं तु तत्कारणत्वात्‌, ज्ञानत्वेनोपचर्यत एवं। एवं सत्ि, सूत्रस्य ज्ञप्तिः श्रुत- 
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ज्ञानमित्यायाति । अथ सूत्रमुपाधित्वान्माद्रियते । ज्ञप्तिरिवावशिष्यते। सा च केवलिनः 
श्रुतेवलिनश्चात्मसं चेतने तुल्यवेति नास्ति ज्ञानस्थ भुतोपाधिभेदः ॥३४॥ 

भूमिका--अब ज्ञान के श्रुत-उपाधि (कृत) भेद को दूर करते है (अर्थात्‌ यह दिखाते 
है कि श्रुतज्ञान भी ज्ञान है, श्रुत रूप उपाधि के कारण ज्ञान में कोई भेद नहीं होता:--- 

अन्वयार्थ-- पुद्गलद्गव्यात्मकै: वचने.] पुद्गल द्रव्यात्मक दिव्यध्वनि वचनो के 
द्वारा [जिनोपदिष्ट] जिनेन्द्र भगवान्‌ से उपदिष्ट [सूत्र] सूत्र है (द्रब्यश्षत है) [तज्जप्तिः 
हि ज्ञान] उसकी ज्ञप्ति (जानना) ज्ञान है. (उस पूर्वोक्त शब्दश्रुत के आधार से जो ज्ञप्ति 
है--अथंपरिच्छित्ति है वह ज्ञान कहा जाता है) [व] और (उस ज्ञान को) [सूत्रस्य 
ज्ञप्ति. | सुत्र की ज्ञप्ति (श्रुतज्ञान) [भणिता| कहा गया है। 

टीका--पहले तो (श्रुतज्ञान इस शब्द में) श्रुत वास्तद में सूत्र है ओर वह सूत्र भगवान्‌ 
भहंनन्‍्त सर्वज्ञ के द्वारा कहा हुआ, स्थात्कार चिन्हयुक्त, पौदूगलिक शब्दब्रह्म है। (श्रुतज्ञान 
इस शब्द में ज्ञान शब्द से वाच्य) उस (सूत्र) की ज्ञप्ति सो ज्ञान है। (श्रुतज्ञान इस शब्द 
मे) श्रुत (सूत्र) तो उसका (ज्ञाद का) कारण होने से ज्ञान रूप से उपचार ही किया जाता 
है (उपचार से ज्ञान कहा जाता है जैसे कि अन्न को प्राण कहा जाता है) | ऐसा होने पर 
“सूत्र की ज्ञप्ति सो श्रुतज्ञान है” ऐसा ठहरता है (सिद्ध होता है)। अब सूत्र को उपाधिपना 
होने से उसका आदर न किया जाए तो ज्ञप्ति ही शेष रह जाती है (सूत्र की ज्ञप्ति कहने 
पर सूत्र आश्रय या निमित्त मात्र होने से उपाधि ही है। किन्तु ज्ञप्ति स्वयं आत्मा का ही 
परिणमन है | इसलिये यदि सुत्र को न गिना जाय तो 'ज्ञध्ति' ही शेष रहतो है) और वह 
(ज्ञप्ति) केवली के और श्रुतकेवली के आत्म-अनुभव में समान ही है । इसलिये ज्ञान के 
श्रुत-उपाधि (कृत) भेद नही है । हे 
तात्पयंवृत्ति 

अथ शब्दरूप द्रव्यश्रुत॒ व्यवहारेण ज्ञान निश्चयेनार्थपरिच्छित्तिहप भावश्वुतमेव ज्ञानमिति 
कथयति। अथवात्मभावनारतो निश्चयश्रुतकेवली भवतीति पूर्व॑सूत्रे भणितम्‌, अय तु व्यवहारश्रुत- 
केवलीति कथ्यते,-- हु हि 

सुत्तं द्रव्यभ्ुत। कथम्भूत ? जिणोबदिटठ जिनोपदिष्ट । के. कृत्वा ? पोर्गलदब्वप्पर्गेह 
वर्यर्णोह पुद्गलद्रव्यात्मकेदिव्यध्वनिवचन त जाणणा हि णाण तेन पूर्वोवित-शब्दश्रुताधा रेण जप्तिरथे- 
परिल्छित्तिज्ञान भण्यते हि स्फुट सृत्तत्स य जाणणा भणिया पूर्वोक्ततद्रव्यश्रुतस्थापि व्यवहारेण 
ज्ञानव्यपदेशों भवति न तु निश्चयेनेति । तथाहि-यथा निश्चयेन शुद्धवुद्धकस्वभावों जीव. पश्चाह्रथव- 
हारेण नरनारक दिहूपोपषि जीवो भण्यते | तथा निश्चयेन्राखण्डंकप्रतिभासहूप समस्तवस्तुप्रकाशक 
जान भण्यते, पश्चाद्रयवहारेण मेघपटलावृतादित्यस्यावम्थाविशेषवत्कर्मपटलावुत/खण्डेकन्नानरूप- 
जीवस्य मतिज्ञानश्रुतज्ञानादिव्यपदेशों भवतीति भाव,थं: ॥३४॥ 
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उत्थानिका--आगे कहते है क्रि शब्द रूप द्रव्यश्रुत व्यवह्रनय से ज्ञान है। 
निश्चय करके अर्थ जानने रूप भावश्वुत ही ज्ञान है । अथवा आत्मा को भावना मे लव॒लीन 
पुरुष निश्चय श्रुतकेवली है, ऐसा पूर्व सूत्र में कहा है, अब व्यवहार श्रुतकेवली को कहते 
है अथवा ज्ञान के साथ जो श्रुत की उपाधि है उसे दूर करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुत्त ) द्रव्यभुत (पोग्गल-दव्वप्पगेहि वर्यणेहि) पुदंगल 
द्रव्यमयी दिव्य ध्वनि के बचनों से (जिणोवदिट्ठ) जिन भगवान्‌ के द्वारा उपदेश किया गया 
है । (हि) निश्चय करके (तज्जाणणा ) उस ब्रव्यश्रुत के आधार से जो जानपना है (णाणं) 
सो अर्थज्ञान रूप भावश्वुत ज्ञान है। (य) और (सुत्तरस) उस द्रव्यश्षुत को भी (जाणणा) 
जानपना या ज्ञान संज्ञा (भणिया) व्यवहार नय से कही गई है । 

भाव यह है कि जेसे निश्चय से यह जीव शुद्ध-बुद्ध एकस्वभाव रूप है, पीछे 
व्यवहारनय से जीव नर-नारक आदि रूप भी कहा जाता है। तेसे निश्चय से ज्ञान स्व 
वस्तुओं को प्रकाश करने वाला अखंड एक प्रतिभासरूप कहा जाता है, सो ही ज्ञान फिर 
व्यवहांरनय से मेघों के पटलों से आच्छादित सुयं की अवस्था विशेष की तरह कर्म पटल से 
आच्छादित अखंड एक ज्ञानरूप होकर मतिज्ञान श्रुतजान आदि नामवाला हो जाता 
है ॥३४॥ 

अथांत्मज्ञानयो: कतू करणताकृतं भेदमपनुदति । 

जो जाणदि सो णाणं ण हवदि णाणेण जाणगो आदा। 
णाणं परिणमदि सयं॑ अट्ठा णाणट्ठिया सब्बे ॥३५॥ 
यो जानाति तज्ज्ञान ज्ञायक आत्मा । 
ज्ञान परिणमते स्वयमर्था ज्ञानस्थिता सर्वे ॥३४५॥ 

अपृथग्भूतकत्‌ करणत्वशक्तिपारमेश्वयंयोगित्वादात्सनो य एवं स्वयमेव जानाति स 
एव ज्ञानमन्तर्लॉत्रसाधकतमोष्णत्वशक्ते: स्वन्नंत्रस्य जातवेदसो दहनक्रियाप्रसिद्धेरुष्णव्यपदे- 
शवत्‌ ।॥ न तु यथा पृथग्वतिना दात्रेण लावको भवति देवदत्तस्तथा ज्ञानेन ज्ञायको भवत्या- 
त्मा । तथा सत्युभयोरचेतनत्वमचेतनयो: संयोगेष्पि न परिच्छत्तिनिष्पत्तिः। पृथक्त्ववर्ति- 
नोरपि परिच्छेदाभ्युपगमे परपरिच्छेदेन परस्थ परिच्छित्तिरभूतिप्रभुतीनां च परिच्छत्तिप्रसु- 
तिरनडकुशा स्यात्‌ । किच-स्वतोथ्व्यतिरिक्तसमस्तपरिच्छेद्याकारपरिणतं ज्ञान स्वयं 


परिणममानस्य, कार्यभुतसमस्तज्ञेयाकारकारणीभुताः सर्वेर्था ज्ञानवतिन एवं कथंचि:्धूवन्ति, 
कि ज्ञातृज्ञानविभागक्लेशकल्पनया ॥३५॥ 
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भूमिका-अब आत्मा और ज्ञान के कत्‌ त्व करणत्व कृत भेद को दूर करते है ( प्रदेश-भेद 
लिये हुए ज्ञान भिन्‍त पदार्थ हो और आत्मा भिन्‍त पदाथ्थ हो, तथा आत्मा का फिर ज्ञान 
से समवाय हो जाने पर आत्मा ज्ञानी बनता हो, ऐसा नही है, यह उपदेश करते है) । 

भन्वयार्थ--| य. जानाति] जो (कर्ता) जानता है [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान है (जो 
जायक है वही ज्ञान है) [ज्ञानेन | ज्ञान के ढ्वारा (सर्वेथा भिन्‍न ज्ञान नामा पदार्थ से जुड 
कर) [आत्मा | आत्मा [ज्ञायक न भवति | जायक नही होता है। [स्वय] स्वय ही 
आत्मा [ज्ञान परिणमते | ज्ञान रूप परिणत होता है और [सर्वे अर्था | सब पदार्थ [ ज्ञान- 
स्थिता. ] ज्ञान मे स्थित हो जाते है। 

टीका--आत्मा के अपृथग्भुत (अभिन्‍त) छत त्व और कारणत्व की शक्ति-रूप पारमे- 
श्वयं-पोगिपना (सहितपना) होने से जो स्वयं ही जानता है (जो ज्ञायक है) वह ही ज्ञान 
है, जंत्ते जिसमे साधकतस उष्णत्व शदित अच्तर्लोन है ऐसी स्वतन्त्र अग्नि के, दहन-क्रिया की 
प्रसिद्धि होने से, 'उष्णता' कही जाती है। परन्तु ऐसा नही है कि जसे पृथर्वर्ती दांती (हसिया )से 
देवदत्त काटने वाला है, उसी प्रकार (पृथग्वर्तो) ज्ञान से आत्मा ज्ञायक (जानने वाला) है। 
ऐसा होने पर, दोनों मे (ज्ञान और आत्मा मे) अचेतनपना (आ जायेगा) और दो अचेतनो 
का संयोग होने पर भी ज्ञप्ति उत्पन्त नही होगी । (आत्मा ओर ज्ञान के) पृथग्वर्तों होने 
पर भी (आत्मा के) ज्ञप्ति मानी जाने पर ज्ञान के द्वारा पर के ज्ञप्ति (होगी) (और इस 
प्रकार) राख इत्यादिक के भी ज्ञप्ति को उत्पत्ति निरंकुश (अबाधित) होगी । (यदि ऐसा 
माना जायगा कि आत्मा और ज्ञान पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थ है किन्तु ज्ञान आत्मा के साथ युक्त 
हो जाता है इसलिये आत्मा जानने का कार्य करता है, तो ज्ञान के युक्त होने से पूर्व आत्मा 
जड़ था और ज॑से ज्ञान जड़ आत्मा के साथ युक्त होता है, उसी प्रकार राख, घड़ा, खम्भा 
इत्यादि समस्त जड़ पदार्थों के साथ भी युक्त हो जाये ओर उससे वे सब पदार्थ भी जानने 
का काये करने लगें, किन्तु ऐसा नही होता । इसलिये आत्मा और ज्ञान पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थ 
नही है ।) ओर विशेष-अपने से अभिन्‍न समस्त ज्ञेयाकार रूप परिणत जो ज्ञान है उस रूप 
स्वयं परिणत होने वाले आत्मा के कार्यभुत समस्त ज्ञेयाक्तारों के कारणभूत समस्त पदार्थ 
कथंचित्‌ ज्ञानवर्तो ही है। (इसलिये) ज्ञाता और ज्ञान के विन्नाग की क्लिप्ट कल्पना से 
क्या प्रयोजन है, कुछ नही ॥३४५॥ 
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तापय॑वृत्ति 


अथ भिननज्ञानेनात्मा ज्ञानी न भवतोत्युपदिशति,-- 
जो जाणदि सो णाणं य. कर्ता जानाति स ज्ञान भवतोति । तथाहि--यथा सन्ञालक्षणप्रयो- 


जनादिशभेदेषि सति पश्चाद्ेदनयेन दहनक्रियासमर्थोष्णगुणेन परिणतोअग्निरप्युष्णो भण्यते, तथार्थ क्रिया 
परिच्छित्तिसमर्थेत ज्ञानगुणेन परिणत आत्मापि ज्ञान भण्यते | तथा चोक्तम्‌- “जानातीति ज्ञानपात्मा' 
ण हवदि णाणेण जाणगो आदा सर्वेथेव भिन्‍नज्ञानेनात्मा ज्ञायको न भवतीति | अथ मतम्‌-यथा 
भिन्‍नदात्रेण लावको भवत्ति देवदत्तस्तथा भिन्‍्नज्ञानेन ज्ञायको भवतु को दोष इति। नेवम्‌ | छेदन- 
क्रियाविषये दात्र बहिरड्रोपकरण तद्भिन्‍्त भवतु अभ्यन्तरोपकरण तु देवदत्तस्य छेदनक्रियाविपये 
शक्तिविशेषस्तच्चा भिन्‍्तमेव भवति । तथार्थपरिच्छित्तिविषयेज्ञानमेवाभ्यन्तरोपफरण तथाभिन्नमेव 
भवत्ति, उपाध्यायप्रकाशादिवहि रद्भोपकरणतद्भिन्नमपि भवतु दोषों नास्ति। यदि च भिन्‍नज्ञानेन 
ज्ञानी भवति तहिं परकीयज्ञानेन सर्वेपि कुम्भस्तम्भादिजडपदार्था ज्ञानिनो भवन्तु न च तथा। 
णाणं परिण दि सय यत एवं भिन्‍नन्ञानेन ज्ञानी न भवति तत एवं घटोत्पत्ती मृतपिण्ड इव स्वयमेवो- 
पादानरूपेणात्मा ज्ञानं परिणमति । अटठा णाणट्ठ्या सब्बे व्यवहारेण ज्ञेयपदार्था आद्शे विम्वमिव 


परिच्छित्त्याकारेण ज्ञाने तिष्ठन्तीत्यभिप्राय, ॥३५॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा अपने से भिन्‍न किसी ज्ञान के द्वारा 
ज्ञानी नही होता है अर्थात्‌ ज्ञान और आत्मा का सर्वथा भेद नही है, किसी अपेक्षा से भेद 
है । वास्तव में ज्ञान और आत्मा अभिन्‍न है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो जाणदि) जो कोई जानता है (सो णाणं) सो ज्ञान 
गुण अथवा ज्ञानी आत्मा है। जसे संज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि के कारण भग्नि और 
उसके उष्ण गुण का भेद होने पर भी अभ्वेद नय से जलाने की क्रिया करने को समर्थ उष्ण 
गुण के द्वारा परिणसती हुई अग्नि भी उष्ण कही जाती है तंसे संज्ञा लक्षणादि के द्वारा ज्ञान 
और आत्मा का भेद होने पर भी पदार्थ और क्रिया के जानने को समर्थ ज्ञान गुण के 
हारा परिणमन करता हुआ आत्मा भी ज्ञान या ज्ञानरूप कहा जाता है ऐसा ही कहा गया 
है। “जानातीति ज्ञानमात्मा” कि जो जानता है सो ज्ञान है और सो ही आत्मा है। 
(आदा) आत्मा (णाणेण) भिन्‍न ज्ञान के कारण से (जाणगो) जानने वाला ज्ञाता (ण 
हवदि) नही होता है । किसो का ऐसा मत है कि जैसे भिन्‍त दन्तीले (हसिया) से देवदत्त घास का 
काटने वाला होता है बसे भिन्‍त ज्ञान से आत्मा ज्ञाता होवे तो कोई दोष नही है । उसके 
लिये कहते है कि ऐसा नही हो सकता है। घास छेदने की क्रिया के सम्बन्ध मे दंतीला (हसिया ) 
बाहरी उपकरण है सो भिन्‍न हो सकता है परन्तु भीतरी उपकरण देवदत्त की छेदन क्रिया 
सम्बन्धी शत्रित विशेष है सो देतदत्त से अभिन्‍न ही है, भिन्‍न नहीं है। तंसे ही ज्ञान की 
क्रिया मे उपाध्याय, प्रकाश, पुस्तक आदि बाहरी उपकरण भिन्‍न हैं, तो हों, इसमे कोई 


पवयणसारों ]' [ एरे 


दोष नही है । परस्तु ज्ञान शक्ति भिन्‍न नहीं है वह जात्मा से अभिन्‍त है। यदि ऐसा 
सानोगे कि भिसन्‍त ज्ञान से आत्मा ज्ञानो हो जाता है तब दूसरे के ज्ञान से अर्थात्‌ भिसत 
ज्ञान से सर्व ही कुंभ, खंधा आदि जड़ पदार्थ भी ज्ञानों हो जायेगे सो ऐसा होता नहीं । 
(णाण) ज्ञान (सयं) आप ही (परिणसदि) परिणमन करता है अर्थात्‌ जब भिन्‍न ज्ञान से 
आत्मा ज्ञानी नही होता है तब जसे घट की उत्पत्ति मे सिद्‌टी का पिड स्वयं उपादात्त- 
कारण से परिणमन करता है वैसे पदार्थों के जानने में ज्ञान स्वयं उपादानकारण से 
परिणसन करता है तथा (सब्बे अदूठा) व्यवहारतय से सब ही ज्ञेय पदार्थ (णाणदिठिया) 
ज्ञान में स्थित है अर्थात्‌ जैसे दर्पण में प्रतिबिम्ब पड़ता है तेसे ज्ञेय पदार्थ ज्ञानाकार से 
ज्ञान मे झलकते है, ऐसा अभिप्राय है ॥३५॥ 

अथ कि ज्ञान कि ज्ञेयसिति व्यतक्ति--- 

तम्हा णाणं जीवो णेयं दव्वं तिहा समक्खाद॑। 
'दव्बं ति पुणो आदा परं॑ च परिणामसंबद्धं ॥३६॥ 
तस्मात्‌ ज्ञान जीवो ज्ञेय द्रव्य त्रिधा समाख्यातम्‌ 
द्रव्यमिति पुनरात्मा परश्च परिणामसबद्ध: ॥३६।॥ 

यतः परिच्छेदरूपेण स्वयं विपरिणस्य स्वतन्त्र एवं परिच्छिनत्ति ततो जीव एव 
ज्ञानमन्यद्रव्याणां तथा परिणस्तुं परिच्छेतुं चाशक्ते. । ज्ञेयं तु वृत्तव्तमानवर्तिष्यमाण- 
विचिन्नपर्यायपरसम्पराप्रकारेण त्रिधाकालकोटिस्पशित्वादनाइनन्तं द्रव्यं, तत्तु ज्ञेयतामापद्य- 
मान देधात्मपरविकल्पात्‌ । इष्यते हि स्वपरपरिच्छेकत्वादवबोधस्य बोध्यस्थैवंविधं हृविध्यम्त्‌ । 

ननु स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ कर्थ नामात्मपरिच्छेदकत्वसु । का हि नाम क्रिया 
कीहशश्च विरोध: । क्रिया छ्यत्र विरोधिनी समुत्पत्तिरुपा वा ज्ञप्तिरपा वा। उत्पत्तिरूपा 
हि तावन्नैक स्वस्मात्प्रजायत इत्यागमाहिरुद्धव । ज्ञप्तिरूपायास्तु प्रकाशनक्रिययेव प्रत्य- 
वस्थितत्वान्त तत्र विप्रतिषेधस्थावतार: । यथा हि प्रकाशकस्य प्रदीपस्य परं प्रकाश्य- 
तामापन्‍्नं प्रकाशयत स्वस्मिन्‌ प्रकाश्यते न प्रकाशान्तरं मृग्यं, स्वयमेव प्रकाशनक्कियाया: 
समुपलम्भात्‌ । तथा परिच्छेदकस्पात्मनः: पर परिच्छेद्यतामापन्‍्त परिच्छिन्दत स्वस्मिन्‌ 
परिच्छेयें न परिच्छेदकान्तरं मृग्यं, स्वमेव परिच्छेदनक्रियाया: सघुपलस्भात्‌ । 

ननु कुत आत्मनो द्रव्यज्ञानस्वरूपत्वं द्रव्याणां च आत्मज्ञेयरूपत्व॑ च्‌। परिणामसं- 


१ दव्वति (ज० व्‌०) । 


८्ड ] [ पवयणसारो 


बन्धत्वातू । यतः खलु॒ आत्मा द्रव्याणि च परिणाम: सह ॒संबध्यन्ते, तत आत्मनो द्रव्या- 
लस्बनज्ञानेन द्रव्याणां तु ज्ञानमालम्ब्य ज्ञेगाकारेण परिणतिरबाधिता प्रतपति ॥रे६॥ , 

भूमिका--अब क्या ज्ञान है और क्या ज्ञेय है, यह व्यक्त करते हैं--- 

अन्वयार्थे-- तस्मात्‌ जीव. ज्ञान | इस कारण से (पूर्व सूत्र अनुसार) आत्मा ही 
ज्ञान है। |भेय द्रव्य | जेय द्रव्य है (कि जो द्रव्य) [त्रिधा समाख्यात| (तीन काल की 
पर्याय की परिणति रूप से,) तीच प्रकार कहा गया है [व्रव्य इतति पुन. भात्मा परं च] 
भौर वह जेय-भूत -द्रव्य आत्मा स्व और पर है, (आत्मा के स्व-पर-द्वव्यों का जानपना और 
द्रव्यों के आत्मा का ज्ञेयरूपपना किस कारण से हैं ? उत्तर) [परिणामसवद्ध.| वे अपने- 
अपने ज्ञान और ज्ञेय परिणामों से सम्बन्धित है--परिणास वाले है । उस रूप परिणत 
होते है । म 2 

आत्मा और द्रव्य कुटस्थ नही है । वे समय-समय-परु परिणमन किया करते है। 
इसलिये आत्मा ज्ञान-स्वभाव से और द्रव्य जेय-स्वभाव से परिणत होते है। इस प्रकार 
ज्ञान स्वभाव से परिणत आत्मा के ज्ञान के आलम्बनभूत द्रव्यो को जानता है और ज्ञेय- 
स्वभाव से परिणत द्रव्य, जय के आलम्बनभूृत ज्ञान मे (--आत्मा मे) ज्ञात होते है । 

टीका--कक्‍्योंकि पुर्व गाथा के कथनानुसार (जीव) ज्ञान रूप से स्वय परिणत होकर 
स्वतन्त्र ही जानता है इसलिये जीव ही ज्ञान है! क्योंकि अन्य द्वव्यों के इस प्रकार (ज्ञान 
रूप) परिणत् होने के लिये तथा जानने के लिये असमर्थता है । ज्ञेय तो पहले चत॑ चुकी 
(भृत्त) अब वर्ते रही (वर्तमान) और आगे वरतने वाली (भविष्यत ) ऐसी विचित्न (विभिन्‍्त) 
पर्यायों की परम्परा के प्रकार से तीन प्रकार काल-कोटि को स्पर्शपना होने से, अनादि 
अनन्त द्रव्य है। ज्ञेयपने को प्राप्त हुआ बह द्रव्य आत्मा स्व और पर भेद से दो प्रकार 
है। वास्तव मे ज्ञान के स्व-पर का जानपना होने से ज्ञेय की इस प्रकार द्विविधता कही 
जाती है । 

प्रशन--अपने से ही क्रिया (हो सकने) का विरोध होने से (आत्मा के) अपना 
जानपना केसे है ? (अर्थात्‌ ज्ञान स्वप्रकाशक कंसे है ?) 

उत्तर--क्रिया क्या है और किस प्रकार का विरोध है ? यहाँ (प्रश्न मे) जो विरोधी 

क्रिया कही गई है वह या तो उत्पत्तिरूप क्रिया होगी या ज्ञप्ति रूप होगी । प्रथम, उत्पत्ति 
रूप किया, अकेला स्वयं अपने मे से उत्पन्त नहीं हो सकता इस आगम-कथन अनुसार, 
विरुद्ध ही है। (परन्तु) ज्ञप्ति रूप क्रिया के, प्रकाशन क्रिया की भाँति, उत्पत्ति क्रिया से 


। 
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विरुद्धपता (भिन्‍्तपना) होने से विरोध का प्रसंग नहीं है। जंसे वास्तव में प्रकाश्यता को 
प्राप्त पर (द्रव्यों) को प्रकाशित करने वाले प्रकाशक दीपक के अपने प्रकाशित करने में, 
अन्य प्रकाशक को ढूँढने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि (उसके) स्वयमेव प्रकाशक क्रिया 
की प्राप्ति है (अर्थात्‌ वह ज्ञान स्वयं प्रकाशमय है) इस ही प्रकार ज्ञेयता को प्राप्त पर 
(पदार्थो) को जानने दाले ज्ञाता आत्मा के अपने ज्ञेय मे (अपने को जानने-पने में अन्य 
जानने वाले (ज्ञायक) को ढूंढने की आवश्यकता नही है, क्योकि (उसके) स्वयमेव ज्ञान- 
क्रिया की प्राप्ति है (अर्थात्‌ घह स्वयं ज्ञानमय है) । इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान स्व को भी 
जानता है । 


प्रशन--आत्सा के द्रव्यों की ज्ञानहपता (जानपना) ओर द्रव्यों के आत्मा की ज्ञेय- 
रूपता (जानपता) किस कारण से है ? 


उत्तर--वे (ज्ञायक आत्मा ओर द्रव्य) परिणाम वाले होने से । क्योंकि वास्तव से 
आत्मा और द्रव्य परिणामों के साथ संबन्धित है, इसलिये आत्मा के, द्रव्य जिसका आलम्बन 
है ऐसे, ज्ञानरूप से परिणति ओर द्रव्यों के, ज्ञान को आलम्बन लेकर ज्ञेघाकार रूप से 


परिणति अबाधित रूप से बनतो है । 
तात्पयंव॒त्ति 

अथात्मा ज्ञान भवति शेष तु ज्ञेयमित्यावेदय ति,-- 

तम्हा णाणं जीदो यस्मादात्मेवोपादानरूपेण ज्ञान परिणमति तथैव पदार्थान्‌ परिच्छिनत्ति, 
इति भणित पूर्व॑सूत्रे । तस्मादात्मेव ज्ञान णेयं दव्व तस्य ज्ञानरूपस्यात्मनो ज्ञेग भवति | कि ? द्रव्यम्‌ । 
तिहा समकक्‍खादं तच्च द्रव्य कालतन्रयपर्यायपरिणतिरूपेण द्वव्यगुणपर्यायरूपेण वा तथ॑वोत्पादव्यय ध्रौव्य- 
रूपेण च त्रिधा समाख्यातम्‌ । दव्वत्ति पुणो आदा परं च तच्च ज्ञेयभूत द्रव्यमात्मा भवति। पर च। 
कस्मात्‌ ? यतो ज्ञान स्व जानाति पर चेति प्रदीपवत्‌ | तच्च स्वपरद्रव्य कथभूत ? परिणामसवद्ध 
कथचित्परिणामीत्यर्थ । नेयायिकमतानुसारी कश्चिदाह-ज्ञान ज्ञानान्तरबेद्य प्रमेयत्वात्‌ घटादिवत्‌ 
परिहारमाह-प्रदीपेन व्यभिचार, प्रदीपस्तावत्प्रमेषः परिच्छेद्यो जेयो भवाव न च प्रदीपान्तरेण 
प्रकाश्यत्ते, तथा ज्ञानमपि स्वयमेवात्मान प्रकाशयति न च ज्ञानान्तरेण प्रकाश्यते । यदि पुनरज्ञानान्तरेण 
प्रकाश्यते | तहि गगनावलम्बिनी महतो दुनिवारानवस्था प्राप्नोततीति सूत्रार्थ ॥३६॥ 


एवं निश्चयश्रुतकेवलिय्यवहारश्रुतकेवलिकथनमुख्यत्वेव. भिन्‍नतज्ञाननिराकणेन ज्ञानज्ेयस्व- 
रूपकथनेन च चतुर्थस्थले गाथाचतुष्टय गतम्‌ । 
। उत्थानिका--आगे वताते है कि आत्मा ज्ञान रूप है तथा अन्य सवे ज्ञेय है अर्थात्‌ 
ज्ञान और ज्ञेय का भेद प्रगट करते है--- 


८४ ] [ पवयणसारो 


बन्धत्वातू । यतः खलु॒जात्मा द्रव्याणि च परिणाम: सह॒संबध्यन्ते, तत आत्मनो द्र॒व्या- 
लस्बनज्ञानेन द्रव्याणां तु ज्ञानमालम्ब्य ज्ञेयाकारेण परिणतिरबाधिता प्रतपति ॥३६॥ , 

भूमिका--अब क्या ज्ञान है और क्या ज्ञेय है, यह व्यक्त करते हैं-- 

अन्वयार्थ--- | तस्मात्‌ जीव ज्ञान] इस कारण से (पूर्व सूत्र अनुसार) आत्मा ही 
ज्ञान है। |ज्ञेय द्रव्य | ज्ञेय द्रव्य है (कि जो द्रव्य) [ त्रिधा समाख्यात] (तीव काल की 
पर्याय की परिणति रूप से,) तीन प्रकार कहा गया है [व्रव्य इति पुनः भात्मा पर. च | 
और वह ज्ञेय-भूत द्रव्य आत्मा स्व और पर है, (आत्मा के स्व-पर-द्रव्यो का जानपना और 
द्रव्यो के आत्मा का ज्ञेयरूपपना किस कारण से है. ? उत्तर) [परिणामसबद्ध-] वे अपने- 
अपने ज्ञान और ज्ञेय परिणामों से सम्बन्धित है--परिणाम वाले है । उस रूप परिणत 
होते है । ः ; 
आत्मा और द्रव्य कुटस्थ नही है । वे समय-समय" परु परिणमन किया करते है। 
इसलिये आत्मा ज्ञान-स्वभाव से और द्रव्य ज्ञेय-स्वभाव से परिणत होते है। इस प्रकार 
ज्ञान स्वभाव से परिणत आत्मा के ज्ञान के आलम्बनभूत द्रव्यो को जानता है और ज्ञेय- 
स्वभाव से परिणत द्रव्य, ज्ञेय के आलम्बंनभृत ज्ञान मे (--आत्मा मे) ज्ञात होते है । 

टीका--क्योंकि पूर्व गाथा के कथनानुसार (जीव) ज्ञान रूप से स्वय परिणत होकर 
स्वतन्त्र ही जानता है इसलिये “जीव ही ज्ञान है' क्योंकि अन्य द्रव्यों के इस प्रकार (ज्ञान 
रूप) परिणत होने के लिये तथा जानने के लिये असमर्थता है। ज्ञेय तो पहले बत॑ चुकी 
(भूत) अब वर्ते रही (वर्तमान) और आगे बतंने वाली (भविष्यत्‌ ) ऐसी विचिन्न (विभिन्न) 
पर्यायो की परम्परा के प्रकार से तीन प्रकार काल-कोटि को स्पर्शपना होने से, अनादि 
अनन्त द्रव्य है । ज्ञेयपने को प्राप्त हुआ वह द्रव्य आत्मा स्व और पर भेद से दो प्रकार 
है। वास्तव से ज्ञान के स्व-पर का जानपना होने से ज्ञेय की इस प्रकार द्विविधता कही 
जाती है । 

प्रशन--अपने में ही क्रिया (हो सकने) का विरोध होने से (आत्मा के) अपना 
जानपना कंसे है ? (अर्थात्‌ ज्ञान स्वप्रकाशक कैसे है ?) 

उत्तर--क्रिया क्या है और किस प्रकार का विरोध है ? यहाँ (प्रश्न से) जो विरोधी 

क्रिया कही गई है वह या तो उत्पत्तिरूप क्रिया होगी या ज्ञप्ति रूप होगी । प्रथम, उत्पत्ति- 
रूप किया, अकेला स्वयं अपने से से उत्पन्त नहीं हो सकता' इस आगम-कथन अनुसार, 
विरुद्ध ही है। (परन्तु) ज्ञप्ति रूप क्रिया के, प्रकाशन क्रिया की भाँति, उत्पत्ति क्रिया से 
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विरुद्धपता (भिन्‍्तपना) होने से विरोध का प्रसंग नहीं है। जंसे वास्तव में प्रकाश्यता को 
प्राप्त पर (द्रव्यों) को प्रकाशित करने वाले प्रकाशक दीपक के अपने प्रकाशित करने में, 
अन्य प्रकाशक को ढूँढने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि (उसके) स्वयमेव प्रकाशक क्रिया 
की प्राप्ति है. (अर्थात्‌ वह ज्ञान स्वयं प्रकाशमय है) इस ही प्रकार ज्ञेयता को प्राप्त पर 
(पदार्थों) को जानने वाले ज्ञाता आत्मा के अपने ज्ञेय मे (अपने को जानने-पने में अन्य 
जानने वाले (ज्ञायक) को ढूंढने की आवश्यकता नही है, क्योंकि (उसके) स्वयमेव ज्ञान- 
क्रिया की प्राप्ति है (अर्थात्‌ घह स्वयं ज्ञाननय है)। इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान स्व को भी 
जानता है । 


प्रशन--आत्सा के द्वव्यों की ज्ञानहपता (जानपना) ओर द्रव्यों के आत्मा की ज्ञेय- 
रूपता (जानपतना) किस कारण से है ? 


उत्तर--बे (ज्ञायक आत्मा ओर द्रव्य) परिणाम वाले होने से । क्योंकि वास्तव में 
आत्मा और द्रव्य परिणामों के साथ संबन्धित है, इसलिये आत्मा के, द्रव्य जिसका आलस्बन 
है ऐसे, ज्ञानरूप से परिणति ओर द्र॒व्यों के, ज्ञान को आलम्बन लेकर ज्ञेयाकार रूप से 


परिणति अबाधित रूप से बनती है । 
तात्पयँवृत्ति 

अधात्मा ज्ञान भवति शेष तु ज्ञेयमित्यावेदयति,-- 

तम्हा णार्ण जीवो यस्मादात्मेवोपादानरूपेण ज्ञानं परिणमति तथैव पदार्थान्‌ परिच्छिनत्ति, 
इति भणित पूव॑सूत्रे | तस्मादात्मेव ज्ञान णेयं दव्व तस्य ज्ञानरूपस्यात्मनो ज्ञेय भवति | कि ? द्रव्यम्‌ । 
तिहा समक्खादं तच्च द्रव्य कालतन्रयपर्यायपरिणतिरूपेण द्रव्यगुणपर्यायरूपेण वा तथवोत्पादब्यय प्रौव्य- 
रूपेण च त्रिधा समाख्यातम्‌ । दव्वत्ति पुणो आदा परं च तच्च ज्ञेयभूत द्रव्यमात्मा भवति। परं च। 
कस्मात्‌ ? यतो ज्ञान स्व जानाति पर चेति प्रदीपवत्‌ । तच्च स्वपरद्रव्य कथभूत ? परिणामसबद्ध 
कथचित्परिणामीत्यर्थ । नैयायिकमतानुसारी कश्चिदाह-ह्ञान ज्ञानान्तरबेद्य प्रमेयत्वात्‌ घढादिवत्‌ 
परिहारमाह-प्रदीपेत व्यभिचार', प्रदीपस्तावत्प्रमेय: परिच्छेद्यो ज्ञेगो भर्वात्त न च प्रदीपान्तरेण 
प्रकाश्यते, तथा ज्ञानमपि स्वयमेवात्मान प्रकाशयतति न च ज्ञानान्तरेण प्रकाश्यते । यदि पुनरज्ञानानतरेण 
प्रकाश्यते । तहि गगनावलम्बिनी महती दुरनिवारानवस्था प्राप्नोत्तीति सूत्रार्थ ॥३६॥ 


एवं निश्चयश्रुतकेवलिज्यवह।रश्रुतकेवलिकथनमुख्यत्वेव भिन्‍वज्ञाननिराकणेन ज्ञानजेेयस्व- 
रूपकथनेन च चतुर्थ स्थले गाथाचतुष्टय यतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे बताते है कि आत्मा ज्ञान रूप है तथा अन्य सवे ज्ञेय है अर्थात्‌ 
जान और ज्ञेय का भेद प्रगट करते है--- 


८६ ]] [ , पव॒यणुसारी , 


अन्चय सहित विशेषार्थ--क्योंकि आत्मा ही अपने उपादान रूप से' ज्ञानरूप | 
परिणसन करता है तंसे ही पदार्थों को जानता है ऐसा पूर्व सुत्र मे कहा गया है (तम्हा) . 
इसलिये (जीवः) आत्मा ही (णाणं) ज्ञान है । (णेयं दव्व) उस ज्ञानस्वरूप भत्मा का ज्ञेय द्रव्य 
(तिहा) तीन प्रकार अर्थात्‌ भूत, भविष्य, वर्तमान पर्याय से परिणसन रूप से या द्रव्य गुण 
पर्याय रूप से या उत्पाद-व्यय-श्रौव्य रूप से ऐसे तीन प्रकार (समकक्‍्खादं) कहा गया है । + 
(पुणे) तथा (परिणामसंबद्धः) किसी अपेक्षा परिणमनशील (आदा च पर) आत्मा और पर 


द्रव्प (दव्बं ति) द्रव्य है तथा क्योकि ज्ञान दीपक के समान अपने को भी जानता है और , 
पर को भी जानता है इसलिये आत्मा भी ज्ञेय है । 


यहां पर नेयायिक मत के अनुसार चलने वाला कोई कहता है कि ज्ञाने दूसरे 
ज्ञान से जाना जाता है क्योकि वह प्रमेय है जंसे घट आवि। अर्थात्‌ ज्ञान स्वयं आपको 
नही जानता है । इसका समाधान करते है कि ऐसा कहना दीप॑क के साथ व्यभिचार रूप 
है। क्योंकि प्रदीप अपने आप प्रमेष या जानने योग्य ज्ञेय है. उसके प्रकाश के लिये अन्य 
की आवश्यकता नहीं है। तेसे ही ज्ञान भी अपने आप ही अपने आत्मा को प्रकाश करता 
है उसके लिये अन्य ज्ञान के होने की जरूरत नही है । ज्ञान स्वयं स्व-पर-प्रकाशक है । यदि '. 
ज्ञान दूसरे ज्ञान से प्रकाशता है तब वह ज्ञान फिर दूसरे ज्ञान से प्रकाशता है ऐसा माना 
जायगा तो अनंत आकाश में फलने वाली व जिसका दूर करना अति कठिन है, ऐसी 


अनवस्था प्राप्त हो जायगी सो होना सम्मत नहीं है। इसलिये ज्ञान स्व-पर-प्रकाशक है, 
ऐसा सूत्र का अर्थ है । 

इस तरह निश्चय श्रुतकेवली, व्यवहार-श्रुतकेवली के कथन की मुख्यता से आत्मा 
के ज्ञान स्वभाव के सिवाय भिन्न ज्ञान को निराकरण करते हुए तथा ज्ञान और ज्ञेय का 
स्वरूप कथन करते हुए चौथे स्थल में चार गाथाएं पुण्ण हुंईं ॥३ दा 

अथातिवाहितानागतानामपि द्रव्यपर्यायाणां तादात्विकवत्‌ प्रथक्त्वेन ज्ञाने वृत्तिप्त- 
चयोतयति-- 

क्कालिगेव सव्वे सदसब्भूदा हि पज्जया तासि। | 


वट॒टंते ते णाणे विसेसदों दव्वजादीणं ॥३७॥ 
तात्कालिका इव सब सदसदभूता हि पर्यायतासाम । 
वर्तेन्ते ते ज्ञाने विशेषतो द्रव्यजातीनाम्‌ ॥३७॥। 


सर्वासासेव हि द्रव्यजातीनां जिसमयावच्छिन्तात्मलाभभूमिकत्वेन क्रमप्रतपत्स्वरूप- 
सपद. सदभूतासद्भुततामायान्तो ये यावन्त: पर्यावास्ते तावन्तस्तात्कालिका इवात्यन्तसंकरे 


पवयणसारी '] [5७ 


गाप्यवधारितविशेषलक्षणा एकक्षण एवावबोधसौधस्थितिमवतरन्ति । न खल्वेतदयुक्‍तं- 
दृष्टाविरोधात्‌ । दृश्यते हि छच्मस्थस्पापि दर्तंमानसिव्र व्यतीतसवागतं वा वस्तु चिन्तयत: 
संविदालस्बितस्तदाकार: । किच चित्रपटीस्थानीय्त्वात्‌ संविद' । यथा हि चित्रपट्यामति- 
वाहितातामंनुपस्थितानां वर्तमानातां च वस्तुनामालेख्याकाराः साक्षादेकक्षण एवावभासन्ते, 
तथा सविद्धित्तावषि । किच सर्वेज्ञेयाकाराणां तादात्विकत्वाविरोधात्‌ । यथा हि प्रध्वस्ता- 
नामनुदितातां व्‌ वस्तुनामालेख्याकारा वर्तमाना एवं, तथातीतानामनागतानां चर पर्यायाणां 
ज्ञेघाकारा, वतंमाना एव भवन्ति ॥३७॥ 

भूमिका--अब, अतीत (भूत) और अनागत (भ्वविष्यत्‌ ) द्रव्यपर्यायों की भी, तात- 
कालिक (वरतंमान) पर्यायों की भांति, पृथक्‌ रूप से ज्ञान से वृत्ति को उद्योत करते है 
(प्रगट करते है) (अतीत और अनागत पर्याय ज्ञान में वर्तमान पर्यायों की तरह देखी जाती 
है-ऐसा निरूपण करते है )-- है 

अन्वयार्थ--[ तासां द्रव्यजातीना | उन्त प्रसिद्ध जीवादिक द्रव्य जातियो की [ते 
सर्वे] वे समस्त [सदसद्भूता: पर्याया.] सद्भूत (विद्यमान-वर्तेमान) और असदूभुत 
(अविद्यमान भूत, भविष्यत्‌) पर्याय [तात्कालिका इव] वर्तमान पर्यायों की भाति 
[ विशेषतः | विशेषता से (अपने-अपने भिन्‍तस्वरूप सहित) [ज्ञानि] केवलज्ञान मे [ वर्तन्ते | 
वर्तेती है प्रतिभासित होती है--स्फुरायमान होती है । | 

टीका--वास्तव से ससस्त ही (जीवादिक ) द्रव्य-जातियों की पर्यायों की उत्पत्ति 
की मर्यादा तीनों काल की मर्यादा जितनी होने से (वे तीनों कालों में उत्पन्त हुआ करती 
है इसलिये ) क्रम पूर्वक तपती हुईं स्व॒रूप-सम्पदा वाली (एक के बाद दूसरी प्रगट होने 
वाली ), विद्यरानता और अविद्यमानता को प्राप्त जो जितनी पर्यायें है, वे सब, अत्यन्त 
मिश्षित होने पर भी विशेष लक्षण को धारण किये हुए एक समय में ही, वर्तमान कालीन 
पर्यायों की भांति, ज्ञान-मन्दिर में स्थिति को प्राप्त होती है । 

यह (तीनों काल की पर्यायों का वर्तमान पर्यायों की भांति ज्ञान में ज्ञात होना) 
अयुक्त (भी) नही है क्योंकि (१) (उसका) दृष्ट के साथ (जगत्‌ में जो दिखाई देता है- 
अनुभव मे आता है उसके साथ) अविरोध है। (जगत से) दिखाई देता है कि जैसे 
वरतंसान वस्तु को चिन्तवत करते हुए छलद्यस्थ के, ज्ञान उसक्ते आकार का अवलम्बन 
करता है उसी प्रकार भूत, भविष्यत्‌ वस्तु का चिन्तवन करते हुए छद्यस्थ के भी, ज्ञान 
उसके आकार का अवलम्बन करता है (जानता है)। (२) ज्ञान चित्रपट के समान है । 


छह] [ प्रवयणसारो 


जैसे वास्तव में चित्रपट में अतीत, अनागत और वर्तमान वस्तुओं के आलेख्याकार (चित्र) 
साक्षात्‌ एक क्षण में ही भासित होते है, इसी प्रकार ज्ञान-भित्ति में भी (ज्ञान भूमिका में 
भो, ज्ञान-पट में भी अतीत, अनागत और वर्तमान पर्यायों के ज्ञेयाकार साक्षात्‌ एक क्षण 
मे ही भासित होते है) (३) सर्व ज्ेयाकारों की तात्कालिकता (वर्तमानता) अविरुद्ध है । 
जैसे नष्ट और अनुत्पन्त वस्तुओं के आलेख्याकार वर्तमान ही है, इसी प्रकार अतोत और 
अनागत पर्यायों के ज्ञेघाकार वर्तमान हो है । 


तात्पयवृत्ति 

अथातीतानागतपर्याया वर्तमानज्ञाने साप्रता इव दृश्यन्त इति निरूपयति,-- 

सब्वे सदसब्भुदा हि पज्जया सर्वे सदृभूता असद्भूता अपि पर्याया ये हि स्फुट बहू ते ते पूर्वोक्ता 
पर्याया वर्तन्ते प्रतिभासन्ते प्रतिस्फुरन्ति | क्‍्व ? णाणें केवलज्ञाने । कथभूता इव ? तवकालिगेव 
तात्कालिका इच वतेमाना इव । कासा सम्बन्धिन ? तापि दव्वजादोणं तासा प्रसिद्धाना शुद्धजीव- 
द्रव्यजातीनामिति | व्यवहित सम्बन्ध. कस्मात्‌ ? विसेसदों स्वकीयस्वकीयप्रदेशकालाकारविशेषे: 
सद्धू रव्यतिकरपरिहारेणेत्यर्थ: । 
हे किच--यथा छद्मस्थपुरुषस्यातीत्तानागतपर्याया मनसि चिस्तयत प्रत्तिस्फुरन्ति, यथा च 
चत्रभित्ती बाहुब॒लिभरतादिव्य तिक्रान्तरूपाणि श्रेणिकतीर्थक रादिभा विरूपाणि च वर्तमानावीव प्रत्यक्षेण 
दृश्यन्ते तथा चित्रभित्तिस्थानीयकेवलज्ञाने भूतभाविनश्च पर्याया युगपत्मत्यक्षेण दृश्यन्ते, नास्ति 
विरोध: । यथाय कैवली भगवान्‌ परद्रव्यपर्यायान्‌ परिच्छित्तिमात्रेण जानाति न च तन्मयत्वेतत, 
निश्चयेन तु केवलज्ञानादिगुणाधारभूत स्वकीयप्िद्धपर्यायमेव स्वसवित्त्याकारेण तन्मयो भृत्वा परिच्छि- 
नत्ति जानाति, तथासन्तभव्यजीवेनापि निजशद्धात्मसम्यकृश्रद्धानज्ञानानुष्ठानरूपतिश्वयरत्नत्रयपर्याय 
एब स्वंतात्पयेंण ज्ञातव्य इति तात्पयेम्‌ ॥३७॥। 

उत्थानिका---आगे कहते है कि आत्मा के वर्तमान ज्ञान में अतीत और अनाग्रत 
पर्याये वतेमान के समान दिखती है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(त्ापति दव्वजादीणं ) उन प्रसिद्ध शुद्ध जीव द्रव्यों की 

व अन्य द्रव्यों की (ते) वे पूर्वोक्त (सब्बे) सर्व (सदसब्भुदा) सद्भूतत और असद्धू त्त 
अर्थात्‌ वर्तमान और शुत तथा भविष्य काल की (पज्जया) पर्याये (है) निश्चय से या 
स्पष्ट रूप से (णाणे) केवलज्ञान में (विसेसदो ) विशेष करके अर्थात्‌ अपने-अपने श्रदेश, 
काल, आकार आदि भेदो के साथ संकर व्यतिकर दोष के बिना (तक्कालिगेव) वर्तमान 
पर्यायों के समान (बढद॒ट॑ते) बतंती है, अर्थात्‌ प्रतिभासती है या स्फरायमान होती है । 

भाव यह है कि जेसे छद्मस्थ अल्पज्ञानी मति श्रुत्ज्ञानी पुरुष के भी अंतरंग में 
मन से विचारते हुए पदार्थों की भुत और भविष्य पर्याय प्रगट होती है अथवा जैसे चित्र 
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सी भीत पर छाहबलि भरत आदि के प्नतकाल के रूप तथा शघ्रेणिक तीर्यकर आदि 
भादी-छणाल छे रुप वर्तमान के समान प्रत्यक्ष रए से दिखाई पड़ते है तंसे भीत के चित्र 
समान केट्लन्ान मे भव कर भारी अबस्थाएँ भी एक यझाछ प्रन्यक्ष रूप से दिखाई पड़ती 
है इसमे कोई विरोध नहीं है । तथा ऊँसे गह क#वली भगदान्‌ परढ्व्यों की पर्यायो को 


मान प्र प्र म्म्कुत का 0: डे न्‍विलायाणान मनन वामन-नकन कलम. का नमक को केक न कक अकबर बन -जन्याक ई फ्ः 30५ 
उन, भानाकार साध्र ले जानने ४, तन्मण ज्ञोक हा जानत |8॥, परन्तु (नक्चय करके 


पेएललनाम आदि गुणों का आधार भरत अप्नी ही सिद्ध पर्याय कों हो रवसवेदन या 
रखानुभय रप से तम्यरी हो जानते कै, तंसे मिशाट भब्य जीव को मो उचित है कि अन्य 


ढप्पी का जाम सखते हुए भी अपने शरद्वब छार््र-द्रद्यम थी सम्पता प्द्धान, ज्ञान तथा चारिप 
४ निशा जज इतए अंश वी +ा शरद हर की मे कं्तिय लकाई कल महा अनुभव करे, 
पह् ताएपये $ै । 

गाया्---थ्री सर्वशध्य भतकाल के. निश्चित प्रसाध "यो फीर सार्ज पर्मायों को 
जागते ह । इससे भूतकाल फा था सूत्र पर्याणे णो शादि गयी वो शाती, फयोडि नुूतकारा 
पे, निश्चित प्रयाण के सादर जाय हो छाते थे पााणाद शा पादि या भा प्रयथों का 


आदि पहष्टी हो जाता । यदि प्रत्यक्ष छान. णा दिएय शीने से. पादि मान लिया जाब सो 
जतत्‌ एप्प फे उत्पाद पा शणएा “शत हुए छा प्रगग प्य ज्ायया। सी प्रयार भव्रिय 
ए्‌ 


ध 
पर्याय पेणली द्वारा ज्ञात हो जाने से सब एर्याएे स्दघा नियत या क्रमवद् नहीं हो जाती 


फ्योक्षि सं पर्णाणशे छो सदथा वमिषत शार लेने पर शोज्षमार्ण के उपदेश के अभाव का 
प्राण ज्ञा जाधथगा । दृष्टिदाद अरू मे स्दंह दे। हारा नियतिदाद एशान्त-मिथ्यात्व कह़ा 


४ 
गया [, उससे दिरोध आ जायेगा । विए्दिदाद एशान्ट मिल्‍्यानद्ध का स्वन्प श्री पच्रमप्रर 
से पिरत प्रकार छह है-- 
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-.. सर्व पर्यायों को सर्वथा नियत (क्रमबद्ध) मानने से सयम के अभाव का भी प्रसंग 
आता है। भोगभुमिया मनुष्यों में क्षायिकसम्यर्दृष्टि भी है, वज्थवृषभनाराच संहनन वाले 
भी हैं और शुभलेश्या वाले है फिर भी वे संयम धारण नही कर सकते, क्योंकि उनकी 
आहार पर्याय नियत है। यदि इसी प्रकार कर्मेभूमिया आर्य मनुष्यों के भी आहार पर्याय 
नियत होती तो वे भी संयम धारणन कर सकते ओर संयम के अभाव से सोक्ष भी नहोती । 
कर्म-भुमिया मनुष्यों को इच्छा पर निर्भर है कि वे दिन मे कई बार भोजन करे, रात को 
भी भोजन करे, अथवा एक-दो दिन या पक्ष मासोपवास करे। सप्त व्यसन को सेवन करे 
या उसका त्याग करे । यह सब कर्से-भुसिया मनुष्यो की इच्छा के अधीन है । इससे स्पष्ट 
हो जाता है कि सब पर्याय सर्वेथा नियत नहीं है। इसलिए सर्वज्ञदेव ने नियतिधाद को 


मिथ्यात्व कहा है । 
जो पर्याय जेसी है उसको उसी रूप से सर्वज्ञ जानता है। अनादि (जिसके काल 


की आदि नही है) उसको अनादि रूप से, अनन्त (जिसके क्षेत्र, संख्या या काल का अन्त 
नही है) उसको अनन्त रूप से और अनियत (जिसका काल नियत नहीं) उसको अनियत्त 
रूप से जानता है, इससे सर्वेज्ञ को कुछ हानि नही होती है । अन्यथा जानने से सर्वेज्ञ व 
सम्यशज्ञन की हानि होती है। 
अथासद्भुतपर्याथाणां कथंचित्सद्भृतत्वं विदधा ति-- 
जें णेव हि संजादा जे खलू णट्ठा भवीय पज्जाया । 
ते होंति असब्भूवा पज्जाया णाणपच्चक्खा ॥३८॥ 


ये नेध हि सजाता ये खलू नष्टा भृत्वा पर्याया: । 
ते भवन्ति असदभूता' पर्याया ज्ञानप्रत्यक्षा' ॥३८॥ 


ये खलु नाद्यापि संभृतिमतु भवन्ति, ये चात्मलाभमनुभूय विलयसुपगतास्ते किलासदू- 
"भूता अपि परिच्छेदं प्रति नियतत्वात्‌ ज्ञानप्रत्यक्षतामनुभवन्तः शिलास्तस्भोत्कोर्ण भुतभावि- 
देववंदप्रकम्पापितस्वरूपा: सदभृता एवं भवन्ति ॥३८०॥ 
भभिका--अब, अविद्यमान ( भूत भविष्यत्‌ ) पर्यायों की भी कथचित्‌ (कोई प्रकार से, 
कोई अपेक्षा से) विद्यमान को बतलाते-है-- 
अच्वयार्थ--| ये पर्याया | जो पर्याये [हि] वास्तव में [नव सजाता | उत्पन्न 
नही हुई है (भविष्य) तथा [ये पर्याया ] जो पर्याये [खलु | वास्तव में [भृत्वा नष्टा ] 


१ सजाया (ज० वृ०)। २ असब्भूया (ज० वृ०) । 


] [| पवयणपस्तारो 


दर ] [ ' पवयणसारों 


अथैतदेवासदुभुतानां ज्ञानप्रत्यक्षत्वं दृढ़यति--- ५ 
जदि पच्चक्‍्खमज[दं पज्जायं पलयिदं॑ चर णाणस्स। 


ण हवदि वा तं णाणं दिव्वं॑ त्ति हि के परूवेंति ॥३दै॥ 
यदि प्रत्यक्षोष्जात. पर्याय" प्रलयितश्च ज्ञानस्थ | 
न भवति वा तत्‌ ज्ञान दिव्यमिति हि के प्ररूपयन्ति ॥३ दे।। 
यदि खल्वसंभावितभाव॑ संभावितभाव॑ च पर्यायजातमप्रतिधविजुम्मिताखण्डित- 
प्रतापप्रभुशक्तितयाप्रसभेनेव नितान्‍्तमाक़म्याक्रमसमर्पितस्वरूपसर्वस्वमात्मानं प्रतिनियतं 
ज्ञानं न करोति, तदा तस्य कुतस्तनी दिव्यता स्थातु । अतः काष्ठाप्राप्तस्थ परिच्छेदस्य 
सर्वमेतदुपपन्‍तस्‌ ॥।३ दे॥ 
भूमिका--अब, अविद्यमान (भूत, भविष्यत्‌ ) पर्यायों के इस ही (वर्तमान) ज्ञान 
प्रत्यक्षपने को दृढ़ करते है-- 
अन्वयार्थ--[ यदि | जो [अजात पर्याय.] अलुत्पन्नं (भावी) पर्याय [च] तथा 
[प्रलयित ] नष्ट (भूत) पर्याय [ज्ञानस्य |] केवलज्ञान के [ प्रत्यक्ष: न भवत्ति] प्रत्यक्ष न 
हो तो [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [दिव्य] दिव्य है [इति | ऐसा [के प्ररूपयन्ति ] कौन प्ररूपेगे 
(अर्थात्‌ कोई नही कहेगे) । 
टीका--जिसने अस्तित्व का अनुभव नहीं किया, और जो अस्तित्व का अनुभव 
कर चुकी है, तथा जिसने स्वरूप सर्वेस्व को युगपत्‌ समवित कर दिया है, ऐसे (अनुत्पन्त 
और नष्ट ) पर्याय-समुह को, यदि वास्तव में ज्ञान, निविष्च विकसित अखण्डित प्रतापयुक्त 
शक्ति के द्वारा बलात्‌ ही अत्यन्त आक्रान्त करके (प्राप्त करके), अपने नियत न करे 
(प्रत्यक्ष व जाने), तो उस ज्ञान की कौन सी दिव्यता होवे (अर्थात्‌ कोई दिव्यता न होवे)। 
इससे (यह कहा गया है कि) पराकाष्ठा को प्राप्त ज्ञान के लिये यह सब योग्य 


(ही) है॥३ दै॥। 
तात्पयंब॒रत्ति 


अथासद्भूतपर्यायाणा वर्तमानज्ञानप्रत्यक्षत्व दृढयति,-- 

जइ पच्चकखमजाय पज्जायं पलइयं च णाणस्स ण हवदि वा यदि प्रत्यक्षो च भवति । स क ? 
अजातपर्यायों भाविपर्याय । न केवल भाविपर्याय: प्रलयितश्च वा । कस्य ? ज्ञानस्य त णाण दिव्वं त्ति 
हि के परुवेंति तद्ज्ञान दिव्यमिति के प्ररूपयन्ति ? न केपीति । तथाहि-यदि वर्तेमानपर्यायवदतीता- 
नागतपर्याय ज्ञान कत्‌ क्रमकरणव्यवधानरहितत्वेन साक्षात्प्रत्यक्ष न करोति, तहि तत्‌ ज्ञान दिव्य न 
भवति। वस्तुतस्तु ज्ञानममेव न भवतीति । यथाय केवली परकीयद्रव्यपर्यायान्‌ यद्यपि परिच्छित्तिमातरण 
जानाति तथापि निश्चयनयेन सहजानन्देकस्वभावे स्वणुद्धात्मनि तन्मयत्वेन परिच्छिति करोति, तथा 
निर्मेलविवेकी जनोपि यद्यपि व्यवहारेण परकीयद्रव्यग्रुणपर्यायपरिज्ञान करोति, तथापि निश्चयेन 
निविकारस्वसवेदनपर्याये विषयत्वात्पर्यायेण परिज्ञान करोतीति सूत्रतात्पर्यम्‌ ॥३ ॥ 


१ जइ (ज० वृ०)। २ पच्चक्खमजाय (ज० वृ०)। ३ पलइय (ज० वु०) | 


पवयणसारों ] [ ४३ 


उत्थानिका--भागे इसी बात को दृढ करते है कि असदृभ्नत पर्याये ज्ञान मे 
प्रत्यक्ष है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (अजादं) अनुत्पत्त-जो अभी पेदा नहीं हुई 
है ऐसी भावी (च पलइय) तथा जो चली गई ऐसी घ्ृत (पज्जायं) पर्याय (णाणस्स) 
केवलज्ञान के (पच्चवखं) प्रत्यक्ष (ण हवदि) न हो (वा) तो (तं णाणं) उस ज्ञान को 
(दिव्वंत्ति) दिव्य अर्थात्‌ अलौकिक अतिशय रूप (हि) निश्चय से (के) कौन (परूवितति) 
कहे ? अर्थात्‌ कोई भी न कहे । भाव यह है कि यदि वर्तमान पर्याय की तरह भूत और 
भादी पर्याय को केवलज्ञान क्रमरूप इन्द्रियज्ञान के विधान से रहित हो साक्षात प्रत्यक्ष न करे 
तो बहु ज्ञान दिव्य न होवे । वस्तु स्वरूप की अपेक्षा विचार करे तो वह श॒द्ध ज्ञान भी न 
होवे । जसे यह केवली भगवान्‌ पर द्रव्य व उसकी पर्यायों को यद्यपि ज्ञानमात्रपने से जानते 
है तथापि निश्चय करके सहज ही आनदसयी एक स्वभाव के धारी अपने शुद्ध तन्मयी पने से 
ज्ञान क्रिया करते है तंसे निमंल विवेकी मनुष्य भी यद्यपि व्यवहार से परद्रव्य व उसके गुण 
पर्याय का ज्ञान करते है तथापि निश्चय से विकार रहित स्वसंवेदन पर्याय मे अपना विषय 
रखने से उसी पर्याय का ही ज्ञान या अनुभव करते हैं यह सूत्र का तात्पयं है ॥३६॥। 

अधेन्द्रियज्ञानस्येव प्रलीनमनुत्पन्त॑ द ज्ञातुमशवयमिति वित्तर्कयति--- 

अत्थं अव्खणिवदिदं ईहापुण्वेहि जे विजाणंति । 
तेसि प्रोक्‍्खभूद॑ णादुमसक्क॑ ति पण्णत्त ॥9०॥ 
अर्थमक्षनिपतितमीहापूर्वेयें:... विजानन्ति । 
तेषा परोक्षभूत ज्ञातुमशक्यमिति प्रज्ञप्तम्‌ ॥४०॥ 

ये खलू विषयविषधित्तन्तिपातलक्षणमिन्द्रियार्थलन्तिक्षमधिगम्य क्रमोपजायमानेने- 
हादिकप्रक्रमेण परिच्छिन्दन्ति, ते किलातिदाहितस्वास्तित्वकालमनुपस्थितस्वास्तित्वकालं 
वा यथोदितलक्षणस्प पग्राह्मयपाहकसंबन्धस्थासंभदत परिच्छेत्तं न शक्नुदन्ति ॥४०॥। 

भूमिका--अब, इन्द्रियज्ञान के द्वारा नष्ट और अनुत्पन्न को जानना अशक्य है, 
ऐसा न्याय से निश्चित करते हैं । 

भनन्‍्वयाधें--- | नक्षनिपतित ] इचद्धिय गोचर [अर्थ] पढार्थ को [ईहा-पूर्व | ईहा 

देख [ये] [विजानन्ति] जानते है [वेण] उनके [परोक्षनुत] परोक्षनुत पदार्थ को 


[लातु | जानना [अशक्य | जशब्य है [इति प्रत्नप्त 











है जाएठ ॥ जा च्् पे | 


>> 
पे 


दें | । [ प्वयणसारो 


टीकां--जो वास्तव से, विषय और विषयी का सन्निपात (सम्बन्ध होता) जिसका 
लक्षण है, ऐसे इन्द्रिय और पदार्थ के सन्निकर्ष को प्राप्त करके क्रम से उत्पन्न होने वाले 
ईहा आदि के 'क्रम से जानते है, वे वास्तव से, जिसका स्व-अस्तित्व काल बीत चुका है 
उस (भूत पदार्थ) को तथा जिसक्ता स्व अस्तिव काल उपस्थित नहीं हुआ है उस (भविष्यत्‌ 
पदार्थ ) को, यथोक्त (उपरोक्त) लक्षण वाले ग्राह्म-ग्राहक सम्बन्ध के असम्भवता के कारण 
जानने के लिये समर्थ नही है ॥४०॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथातीतानागतसुक्ष्मादिपदार्था निन्द्रियज्ञाद न जानातीति विचारयति,-- 
अट्ठ घटपटादिज्ञेयपदार्थ कथभूत ? अक्खणिवदिदं अक्षनिपतित इन्द्रियप्राप्त इन्द्रियसबद्ध 
ईहापुच्वेह जे विजाणति ईहापूर्वक ये विजानन्ति | अवग्रहेहावाया दिक्रमेण ये पुरुषा विजानन्ति हि स्फूट 
तेसि प्रोक्‍्खभुदं तेषा सम्बन्धि ज्ञान परोक्षभूत सत्‌ णादुमसक्कत्ति पण्णत सुक्ष्मादिपदार्थान्‌ ज्ञातुमश- 
क्यमिति प्रज्ञप्त कथितम्‌ । 
के ? ज्ञानिभिरिति। तद्था--चक्षुरादीन्द्रिय घटपटादिपदार्थपाश्वें गत्वा पश्चादर्थ॑ 
जानातीति सन्तिकर्षलक्षण नैयायिकमते। अथवा सक्षेपेणेन्द्रियार्थथी सम्बन्ध. सन्तिकर्ष स॒ एव 
प्रमाणम्‌ । स च सन्तिकर्ष आकाशाद्यमृतंपदार्थेषु देशान्तरितमेवादिपदार्थेषु कालान्तरितरामरावणा- 
दिषु स्वभावान्तरितभूतादिषु तथैवातिसूक्ष्मेषु परचेतोवृत्तिपुदुगलपरमाण्वादिषु च न प्रवतंते | कस्मा- 
दितिचेत्‌ इन्द्रियाणा स्थूलविषयत्वात्‌, तथैव मूतंविषयत्व्राच्च | तत कारणादिन्द्रियज्ञानेन सर्वज्ञो न 
भवति | तत एवं चातीन्द्रियज्ञानोत्पत्तिकारण रागादिविकल्परहित स्वसवेदनज्ञान विहाय पड्चेन्द्रिय- 
सुखसाधनीभूत इन्द्रियज्ञाने नानामनोरथविकल्पजालरूपे मानसज्ञाने च ये रति कुवेन्ति ते सर्वेज्ञपद 
ते लभन्ते इत्ति सूत्राभिप्राय, ॥४०॥। 


उत्थानिका--आगे यह विचार करते है कि इन्द्रियो के ढ्वारा जो ज्ञान होता है वह 
भूत और भावी पर्यायों को तथा सुक्ष्म, दूरवर्ती आदि पदार्थों को नही जानता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ-( जे ) जो कोई छद्मस्थ (अक्खणिवदिद) इन्द्रिय गोचर (इन्द्रिय 
संबद्ध) (अट्ट ) पदार्थ को (ईहापुव्वेहि) ईहापुर्वंक (विजाणंति) जानते है (तेसि) उनका (परोवख- 
भर ) परोक्ष भूतज्ञान (णादुं) जानने के लिये अर्थात्‌ सुक्षम आदि पदार्थो को जानने के लिये 
(असककंति) अशक्य है ऐसा (पण्णत्त ) कहा गया है। ज्ञानियों के द्वारा अथवा उनके ज्ञान 
से जो परोक्षभूत द्रव्य है वह उनके द्वारा जाना नहीं जा सकता | प्रयोजन यह है कि 
नेयायिकों के मत में चक्षु आदि इन्द्रिय घट-पट आदि पदार्थों के पास जाकर फिर पदार्थ 
को जानती है अथवा संक्षेप से इच्द्रिय और पदार्थ का सम्बन्ध सब्निकर्ष है वह ही प्रसाण 
है । ऐसा सब्निकर्ष ज्ञान आकाश आदि अमृतिक पदार्थों मे, काल से दूर राम रावणादि 
में, स्वभाव से दूर भुत-प्रत आदिको से तथा अतिसुक्ष्म पर के सन के विचार मे व पुदुगल 
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परमाणु आदिकों में नही प्रवतंन कर सकता, क्योंकि इन्द्रियों का विषय स्थल है तथा 
मृतिक पदार्थ है। इस कारण से इन्द्रियज्ञान के द्वारा सर्वज्ञ नही हो सकता | इसीलिये 
ही अतीन्द्रियन्चात की उत्पत्ति का कारण जो रागह्वेषादि विकल्प रहित स्वसंवेदन ज्ञान 
है उसको छोड़कर पंचेन्द्रियों के सुख के कारण इन्द्रियज्ञान में तथा-नाना- मनोरथ के 
विकल्पजालस्वरूप मन सम्बन्धी ज्ञान में जो प्रीति करते है वे सर्वज्ञ पद को नही पाते 
है, ऐसा सूत्र का अभिप्राय है ॥४०॥ रु 

अथातीन्द्रियज्ञानस्य तु यद्यदुच्यते तत्तत्संसवततीति संभावयति-- 

अपदेसं सपदेसं मुत्तमसुतं च पज्जयमजादं। 
पलयं गयं च जाणदि त॑ णाणमादिदियं भणियं ॥४१॥ 
अप्रदेश सप्रदेश मूंममूर्त॑ च पर्ययमजातम्‌ । - 
प्रलय गत च जानाति तज्ज्ञानमतीन्द्रिय भणितम्‌ ॥।४१॥ 

इन्द्रियज्ञानं नाम उपरेशान्तःकरणन्द्रियादीनि विरूपकारणत्वेनोपलब्धिसंस्कारादीन्‌ 
अन्तरजड्भस्वरूपकारणत्वेनोपादाय प्रवतंते । प्रवर्तेतानं च सप्रदेशमेवाध्यवध्यति स्थुलोप- 
लम्भकत्वान्ताप्रदेशम्‌ । मुर्तमेवावगचछति तथाविधविषयनिबन्धनस-ड्भावान्नामृुतंम्‌ । वतें- 
सानमेव परिच्छिनत्ति विषयविषयिसन्तिपातस:द्भाववास्न तु वृत्तं वत्स्यंच्च । यत्तु पुनरनावर- 
णमनिन्द्रियं ज्ञानं तस्प समिद्धधुमध्वजस्पेवानेकप्रकारतालिड्धित दाह्य दाह्मतानतिक्रमा- 
द्ाह्ममेव यथा तथात्मनः अगप्रदेशं सप्रदेशं मृतंमम्ृतंमजातमतिवाहितं॑ च पर्यायजातं ज्ञेयता- 
नतिक़मात्परिच्छेद्यमेव भवतीति ॥४१॥ 

भूमिका--अब, अतीन्द्रिय ज्ञान के लिये तो जो जो कहा जाता है वह सब सम्पव 
है इसको स्पष्ट करते है-- 

अन्वयाथें---जो [अप्रदेश ] अप्रदेशी को (कालाणु को ), 
(पचास्तिकायो को) [समूर्त] मृतिक को (पुदुगल द्रव्य को) [च] और [अमूर्त) अमूर्तिक 
को (शेष पाँच द्रव्यों को) तथा [अजात] अनुत्पन्न (भावी) [च] और [प्रलय गत] 
नष्ट (अतीत) [पर्याय] पर्याय को [जानाति| जानता है, [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [अती- 
न्द्रिय] अतीन्द्रिय [भणित ] कहा गया है । 

टीका--३न्द्रिय-ज्ञान, उपदेश-अन्तःकरण और इन्द्रिय आदि को विरूप कारणपने 
से (बहिरंगपने से) और उपलब्धि (क्षयोपशम) संस्कार आदि को अन्तरंगस्वरूप कारण 


[सप्रदेश | वहुप्रदेशी को 
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पने से ग्रहण करके प्रवर्तेता है। (इस प्रकार) प्रवतंता हुआ (वह ज्ञान) (१) सप्रदेशी 
को ही जानता है क्योकि वह स्थल को जानने वाला है, अग्रदेशी को नही जानता, (क्योंकि 
वह सुक्ष्म को जानने वाला नही है। (२) मुतिक को ही जानता है क्योकि वेसे उसका 
(मुतिक) विषय के साथ सस्बन्ध का सदुभाव है, अमुतिक को नही जानता, (क्योकि अमृरतिक 
विषय के साथ सम्बन्ध का अभाव है, (३) वर्तमान को ही जानता, क्योकि वहाँ ही विषय-विषयी 
के सन्निपात का सदुभाव है। भृत में प्रवतित हो चुकने वाले को और भविष्य मे प्रवृत्त 
होने वाले को नहीं जानता, (क्योकि शृत-भविष्य के साथ विषय-विषयी के सन्तिकर्ष का 
अभाव है) । 
जो अनावरण अनिन्द्रियज्ञान है उसके, जंसे प्रज्वलित अग्नि के अनेक प्रकारता 
को धारण करने वाला दाह्म (ईन्धन ), दाह्मता का उल्लंघन न करने के कारण दाह्म ही है, 
बसे (ही) अप्रदेशी, सप्रदेशी, सुतिक, अम्नृतिक तथा अनुत्पन्न एवं व्यतीत पर्याय समृह, 
अपनी ज्ञेयत्ता का उल्लंघन न करने से, ज्ञेय ही है ॥४१॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथातीन्द्रियज्ञानमतीतानागतसूक्ष्मा दिपदार्थान्‌ जानातीत्युपदिशति,--- 
अपदेस अप्रदेश कालाणुपरमाण्वादि सपदेस शुद्धजीवास्तिकायादिपञचास्तिकायस्वरूप मुत्त 
मूर्त पुदगलद्रव्य अम्नुत्त च अमूर्त च शुद्धजीवद्रव्यादि पज्जयमजाद पलय गय च॒ पर्यायमजात भाविन 
प्रलय गत चातीतमेतत्सर्व पूर्वोक्‍त ज्ञेय वस्तु जाणदि जानाति यद॒ज्ञान करत्‌ णाणर्माणदिय भणिय 
तदज्ञानमतीन्द्रिय भणित तेनेव सर्वेज्ञो भवति | तत एव च॒ पूर्वगाथोदितमिन्द्रियज्ञान मानसज्ञान च 
त्यक्त्वा ये निविकल्पसमाधिरूपस्वसवेदनज्ञाने समस्तविभावपरिणामत्यागेन रति कुवेन्ति त एव परमा- 
हलादेकलक्षणसुखस्वभाव सर्वेज्ञपद लभन्ते इत्यभिप्राय: ४ १॥। 
एवमतीतानागतपर्याया वर्तमानज्ञाने प्रत्यक्षा न भवन्तीतीति बौद्धमतनिराकरणमुख्यत्वेन 
गाथात्रय, तदनन्तरमिन्द्रियज्ञानेन स्वेज्ञो न भवत्यतीन्द्रियज्ञानेन भवतीति नैयायिकमतानुसारिशिष्य- 
संबोधनार्थ च गाथाद्यमिति समुदायेन पञचमस्थले गाथापञुचक गतम्‌ । 
उत्थानिका--भआगे कहते है कि अतीन्द्रिय रूप केवलज्ञान ही भूृत-भविष्य को व 
सुक्ष्म आदि पदार्थों को जानता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--जो ज्ञान (अपदेसं) बहु प्रदेश-रहित कालाणु व परसाणु 
आदि को (सपदेस) बहु-प्रदेशी शुद्ध जीव को आदि ले पाँच अस्तिकायों के स्वरूप को 
(मुत्त) मुतिक पुदूगल द्रव्य को (च अपुत्त) और अम्ुरतिक शुद्ध जीव आदि पाँच द्रव्यों को 
(आजाद ) अभी नही उत्पन्न हुई होने वाली (च पलय॑ गयं) और छूट जाने वाली भृतकाल 
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की (पज्जयं) द्रव्यों की पर्यायों को इस सब ज्ञेब का (जाणदि) जानता है (तं णाणं) वह 
ज्ञान (अदिदियं) अतीन्द्रिय (भणियं ) कहा गया है । 
इस ही से सर्वज्ञ होता है। इस कारण से पृवं गाथा से कहे हुए इन्द्रियक्चान तथा 
मानस को छोड़कर जो कोई विकल्प रहित समाधिमयी स्वसवेदत ज्ञान में सव विभाव 
परिणामों को त्याग करके प्रीति व लयता करते है वे ही परम आनन्द हैं एक लक्षण 
जिसका ऐसे सुख स्वभावमयी सर्वज्ञपद को प्राप्त करते है, यह अभिम्राय है ॥४१॥ 
इस प्रकार अतीत व अनागत पर्याय वतंमान ज्ञान में प्रत्यक्ष नही होती है ऐसे 
बौद्धों के मत को निराकरण करते हुए तीन गाथाएं कहीं, उसके पीछे इन्द्रियज्ञान से 
सर्वज्ञ नही होता है किन्तु अतोन्द्रियज्ञान से होता है ऐसा कहकर नेयायिक सत के अनुप्तार 
'दलने वाले शिष्य को समझाने के लिये गाथा दो, ऐसे समुदाय के पॉचवे स्थल में पाँच 
गाथाएं पूर्ण हुई । 
अथ ज्ञेयार्थपरिणमनलक्षणा क्रिया ज्ञानान्त भवतीति श्रद्धाति--- 
परिणमदि णेयमट्ठं णादा जदि णेव खाइगं तस्स। 
णाणं त्ति त॑ जिंणिदा खबयंतं कम्मसेव॒ुत्ता ॥४२॥ 


परिणमति ज्ञेयमार्थ ज्ञाता यदि नैव क्षायिक तस्य। 
ज्ञाममिति, त जिनेन्द्रा क्षपयन्त कर्मेवोक्तवन्त. ॥४२॥ 


परिच्छेत्ता हि यत्परिच्छेद्ममर्थ परिणमति तन्‍त तस्य सकलकमंकक्षयप्रबत्तस्वाभा- 
विकपरिच्छेदनिदानपथवा ज्ञानमेव नास्ति तस्थ। यत. प्रत्यर्थपरिणतिद्वारेण मृगतृष्णा- 
स्भोसावसंभावनाकरणसानसः सुदुःसहं कर्मभारमेवोपभुञ्जानः स जिनेन्द्रे रुदगीतः ॥४२॥ 

भूमिका--भब, ज्ञेय पदार्थ रूप परिणमन जिसका लक्षण है, ऐसी (श्ञेयार्थं 
परिणमनस्दरूप) क्रिया (क्षायिक) ज्ञान से (उत्पन्त) नहीं होती है, यह श्रद्धा व्यक्त 
करते है-- 

अन्वयार्थ--[ जाता ] जानने वाला आत्मा [यदि | जो [ज्ञेय अर्थ] ज्ञेय पदार्थ रूप 
[परिणमति ] परिणत होता है (राग-हेष सहित, सविकल्प रूप, क्रम-पूर्वक जानता है) 
तो [तस्य ] उस आत्मा के [क्षायिक| क्षायिकज्ञान [न एव] नही है [अथवा ज्ञान न 
एवं इति | अथवा ज्ञान ही नही है क्योकि [जिनेन्द्रा |] जिनेन्द्र देव [त] उस पुरुष को 
[कर्म एव] कर्म को ही [क्षपयन्त ] अनुभव करने वाला [उक्तवन्त ] कहते भये। 
अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेव ने कहा । 





१ खाइय (ज० वृ०)। 
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टीका--जो ज्ञाता वास्तव में ज्ञेय पदार्थ रूप परिणत होता है (राग-हेष सहित, सवि- 
कल्प रूप, क्रम-पुर्वंक जानता है) तो उसके सफल कम वन के क्षय से प्रवर्तंसान स्वाभा- 
विक जानपने के कारण (क्षायिक ज्ञान) नही है अथवा उसके ज्ञान ही नही है, क्योकि 
प्रत्येक पदार्थ रूप से परिणति के द्वारा, मृगतृष्णा मे जलसमृुह की कल्पना करने की 
भावना वाला वह (आत्मा) अत्यन्त दुःसह कर्म-भार को ही भोगने वाला है, ऐसा जिनेन्द्रों 
के द्वारा कहा गया है ॥४२॥ 
तात्पपंव॒ृत्ति 

अथ रागद्वेषमोहा बन्धकारण, न च ज्ञानमित्यादिकथधनरूपेण गाथापञचकपर्यन्त व्याख्यान 
करोति। तद्यथा--यस्येष्टानिष्टविकल्परूपेण कर्मबन्धकारणभूतेन ज्ञेयविषये परिणमनमस्ति तस्थ 
क्षायिकज्ञान नास्तीत्यावेदयति । 

--परिणमदि णेयम्टठ॑ णादा जदि नीलमिद पीतमिदमित्यादिविकल्परूपेण यदि 
ज्ञयार्थ परिणमति ज्ञातात्मा णेव खाइयं तस्स णाणत्ति तस्यात्मन. क्षायिकनज्ञान नेवास्ति । 
अथवा ज्ञानमेव नास्ति । कस्मान्नास्ति ? त जिणिदा खबयत कम्ममेवुत्ता त पुरुष कम तापन्‍न जिनेन्द्रा: 
कर्तारः उक्तवन्त*। कि कुर्वेन्त ? क्षपयन्तमनुभवन्‍्त | किमेव ? कर्मेव निविकारसह॒जानन्देकसुख- 
स्वभावानुभवनशून्य, सन्नुदयागत स्वकीयकर्मेव स अनुभवन्तास्ते न च ज्ञानमित्यर्थ । 


अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌-- यदि ज्ञाता प्रत्यर्थ परिणम्य पश्चादर्थ जानाति तदा अर्थाना 
मानन्त्यात्सवेपदार्थपरिज्ञान नास्ति । 


अथवा तृतीयव्याख्यानसु--बहिरज्ज्ञेयपदार्थाव्‌ यदा छलद्मस्थावस्थाया चिन्तयति तदा 
रागादिविकल्परहित स्वसवेदनज्ञान नास्ति, तदभावे क्षायिकज्ञानमेव नोत्पच्चते इत्याभिप्राय ॥४२॥ 


उत्थानिका--आगे पॉच गराथाओ तक यह व्याख्यान करते है कि कि राग, हेष, 
भोह, बन्ध के कारण है, ज्ञान बध का कारण नही है। प्रथम ही कहते है कि जिससे ज्ञेय 
अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ मे कर्मबध का कारण रूप इष्ट तथा अनिष्ट विकल्प रूप से 
परिणमन है अर्थात्‌ जो पदार्थो को इष्ट तथा अनिष्ट रूप से जानता है उनके क्षायिक 
अर्थात्‌ केवलज्ञान नही होता है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (णादा) ज्ञाता आत्मा (णेयं अदठ ) जानने 
योग्य पदार्थरूप (परिणमति) परिणमन करता है अर्थात्‌ यह नील है, वह पीत है इत्यादि 
विकल्प उठाता है तो (तस्स) उस ज्ञानी आत्मा के (खाइयं णाणत्ति णेव) क्षायिकज्ञान नही 
ही है अथवा स्वाभिमान ज्ञान हो नहीं है। क्यो नहीं है इसका कारण कहते है कि 
(जिणिदा) जिनेन्द्रों ने (तं) उस सबविकल्प जानने वाले को (कम्मं खबयंतं एव) कर्म का 
अनुभव करने वाला ही (उत्ता) कहा है। अर्थ यह है कि वह आत्मा विकार रहित 
स्वाभाविक आनन्दमयी एक सुख स्वभाव के अनुभव से शून्य होता हुआ उदय में आये हुए 
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अपने कर्म को ही अनुभव कर रहा है। ज्ञान को अनुभव नहीं कर रहा है। अथवा दूसरा 
व्याख्यान यह है कि यदि ज्ञाता प्रत्येक पदार्थ रूप परिणमन करके पीछे पदार्थ को जानता 
है तब पदार्थ अनन्त है इससे सर्व पदार्थ का ज्ञान नही हो सकता । अथवा तीसरा व्याख्यान 
यह है कि जब छद्यस्थ अवस्था में यह बाहर के ज्ञेय पदार्थों का चितवन करता है तब 


रागद्वेणादि रहित स्वसंवेदत ज्ञान इसके नही है । स्वसवेदन ज्ञान के अभाव में क्षायिकन्ञान 
भी नही पेदा होता है ऐसा अभिप्राय है ॥४२॥ 


अथ कुतस्तहि ज्ञेयार्थपरिणमनलक्षणा क्रिया तत्फलं॑ च भवतीति विवेचयति -- 
उदयगदा_ कस्मंसा जिणवरवसहेंहि णियदिणा भणिया । 
तेसु विम्तुढो रत्तो दुटुठों वा बंधमणुभवदि ॥४३॥ 


उदयगता: कर्माशा. (जनवरव॒षभ' नियत्या भणिता । 
तेष॒ विमूढो रक्‍तो दुष्टो वा बन्ध्रमनुभवति ॥४३॥। 


संसारिणो हि नियमेन तावदुदयगताः पुद्गलकर्माशाः सन्त्येव | अथ स सत्सु तेषु संचेत- 
यमानो मोहरागद्देषपरिणतत्वात्‌ ज्ञेयार्थपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यते । ततश्च (तत एव) 
क्रियाफलभूत बन्धसनुभवति । अतो मोहोदयात्‌ क्रियाक्रियाफले, न तु ज्ञानातु ॥४३॥ 

भूमिका--( यदि ऐसा है) तो फिर ज्ञेय पदार्थ रूप परिणसन जिसका लक्षण है, ऐसी 
(सबिकल्परूप, राग-द्वेष सहित) क्रिया और उसका फल कहाँ से (किस कारण से) उत्पन्न 
होता है, यह विवेद्रन करते है-- 

अन्वयार्थ--[ उदयगता: कर्माशा.] (ससारी जीव के) उदय प्राप्त कर्म-अश 
(मोहनीय पुदूगल कम की प्रकृति) [नियत्या | नियम से [जिनवरवृषन्न ] जिनवर वृपभे. 
(तीर्थकरो) के द्वारा [भणिता.|] कहे गये है। (जीव) [तेपु] उन कर्माशो के उदय 


होने पर [विमूढ. रक्त: दुष्ट. वा] मोही, रागी और हढ्ेषी होता हुआ [वन्ध अनुभवति] 
वन्ध को अनुभव करता है । 


टीका--प्रथम तो, संसारी जीव के नियम्त से उदयगत पुदुगलकर्माश होते ही है । 
वह संसारो जीव उन सत्‌ रूप कर्माशों (के उदय) में चेतता (अनुभव करता) हुआ, मोह- 
राग-हेष रूप परिणत होने से, ज्ेय पदार्थों में परिणमन जिसका लक्षण है, ऐसी (विकल्पा- 
त्मक, क्रिया के साथ युक्त होता है। इसीलिये क्विया के फलभुत बन्ध को अनुभव करता 


है। इससे (यह कहा है कि) मोह के उदय से ही क्रिया और क्रियाफल होते है, ज्ञान से 
नही ॥४३॥ 
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तात्पयंवृत्ति 

अथानन्तपदार्थ परिच्छित्तिपरिणमने5पि ज्ञान बन्धकारण न भवति, न च शागादिरहितकर्मो- 
दयोपीति निश्चिनोति,-- 

उदयगया कस्संसा जिणवरवसहेहि णियदिणा भणिया उदयगता उदय प्राप्ता: कर्माशा 
ज्ञानावरणादिमूलोत्तरकर्मप्रकृतिभेदा' जिनवरवृषभैनियत्या स्वभावेन भणिता:, किन्तु स्वकीयशुभा- 
शुभाफल दत्त्वा गचछन्ति, न ,च रागादिपरिणामरहिता सन्‍्तो बन्ध कुर्वन्ति। तहि कथ बन्ध 
करोति जीव इति चेतु ? तेसु विमृढो रत्तो दुढठो वा बन्धमणुभवदि तेषु उदयागतेपु सत्सु कमशिपु 
मोहरागद्वेषविलक्ष णनिजशुद्धात्मतत्त्वभावनारहित सन्‌ यो विशेषेण मृढो रक्‍तो दुष्टो वा भवति स. 
केवलज्ञानायनन्तगुणव्यक्तिलक्षणमोक्षा द्विलक्षण प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशभेदभिन्‍्न बन्धमनुभवति | तत 
स्थितमेतत्‌ ज्ञान बन्धकारण न भवति कर्मोदयो5पि, किन्तु रागादयो बन्धकारणमिति ॥॥४३॥ 

उत्थानिका--आगे निश्चय करते है कि अनन्त पदार्थों को जानते हुए भी ज्ञान वन्ध 
का कारण नही है, और न रागादि रहित कर्मों का उदय ही बन्ध कारण है। अर्थात्‌ 
नवीन कर्मो का बन्ध न ज्ञान से होता है न पिछले कर्मों के उदय से होता है किन्तु राग- 
देष-मोह से बन्ध होता है । 

अन्बय सहित विशेषाथ--(उदयगया) उदय में प्राप्त (कस्मंसा) कर्माश अर्थात्‌ 

ज्ञानावरणीय आदि घुल तथा उत्तर प्रकृति के भेद रूप कर्म (जिणवरवसहेहि) जिनेन्द्र 
वीतराग भगवानों के द्वारा (णियदिणा) नियतपने रूप अर्थात्‌ स्वभाव से काम करने वाले 
(भणिया ) कहे गये है । अर्थात्‌ जो कर्म उदय में आते है वे अपने शुभ फल को देकर चले 
जाते है वे नये बंध को नही. करते यदि आत्मा मे रागादि परिणाम न हों तो फिर किस 
तरह जीव बंध को प्राप्त होता है। इसका समाधान करते है। कि (तेसु) उन उदय से 
आए हुए कर्मो मे (हि) निश्चय से (विमृढ़ो) मोहित होता हुआ (रत्तो) रागी होता 
(वा दुट्ठो) अथवा द्वेषी होता हुआ (बंध) बंध को, (अणुभवदि) अनुभव करता है। जब 
कर्मो का उदय होता है तब तो जीव मोह-राग-हेष से विलक्षण निज शुद्ध आत्मतत्व की 
भावना से रहित होता हुआ विशेष करके मोही, रागी या हेषी होता है सो केघलज्ञान आदि 
अनंत गुणों में प्रगटता जहाँ हो जाती है ऐसे मोक्ष से विलक्षण प्रकृति, स्थिति, अनुभाग 
और प्रदेश रूप चार प्रकार अधिक भोगता है अर्थात्‌ उसके नए कर्म्म बन्ध जाते है। इससे 
यह ठहरा कि न ज्ञान बन्ध का कारण है न कर्मो का उदय बध का कारण है किन्तु 
रागादि भाव ही बंध के कारण हैं ॥४३॥ 


पवयणसारों ] [ १०१ 


अथ केवलिनां क्रियापि क्रियाफलं न साप्रयतीत्यनुशास्ति--- 
ठाणणिसेज्जविहारा धस्मुवदेसों य णियदयो तेसि । 
अरहंताणं. कालेसायाचारोब्व. इत्थीणं ॥४४॥ 


स्थाननिषद्याविहारा धर्मोपदेशश्च नियतयस्तेषाम्‌ । 
अहंता काले मायाचार इव स्त्रीणाम्‌ ॥४४॥ 


यथा हि महिलातां प्रयत्तमच्तरेणापि तथाविधयोग्यतास:ड्रावात्‌ स्वभावभृत एव 
सायोपगुण्ठनागुण्ठितो व्यवहारः प्रवर्तते, तथाहि केवलिनां प्रयत्वमन्‍्तरेणापि तथाविधयो- 
ग्यतासख्भावात्‌ स्थानसासनं विहरण्ण धर्मदेशना च स्वभावभूता एव प्रवर्तत्ते । अपि 
चाविर्ड्धमेतदस्थोधरदृष्टास्तातू । यथा खल्वस्भोधराकारपरिणतानां पुदंगलानां गमनसव- 
स्थान गर्जनमस्बुवर्ष च पुरुषप्रयत्नमान्तरेणापि दृश्यन्ते तथा केवलितां स्थानादयोष5बुद्धि- 


पूर्वका एवं. दृश्यन्ते, अतोष्मी स्थानादयों मोहोदयपुर्वकत्वाभावात्‌ क्रियाविशेषा अपि 
केवलिनां क्रियाफलभूतबन्धसाधनानि न भवन्ति ॥४४।॥। 


भूमिका--अब, केवली भगवान्‌ के क्रिया भी क्रिघाफल (बन्ध ) उत्पन्त नहीं 
करती, ऐसए उपदेश देते है-- 

अन्वयार्थ--[ तेषा अहंता ] उन अरहन्त भगवन्तो के [काले] उस समय में (यथा 
समय) [स्थातनिषद्याविहारा:] खड़े होना, बैठना, विहार करना [च | और [धर्मोपदेश | 


धर्मोपदेश [नियतय"] स्वाभाविक ही (इच्छा या प्रयत्त बिना ही) होता है। [स्त्रीणा 
मायाघारः इव] स्त्रियों के भायाचार की भाति। 


टीका--जैसे स्त्रियों के, प्रथत्व के बिना भी, उस प्रकार की योग्यता का सदुभाव 
होने से, स्वभाव से ही माया के ढक्‍कन से ढका हुआ व्यवहार प्रवरंता है, उसी प्रकार 
केवलियों के, प्रयत्न के बिना भी उस प्रकार की योग्यता का सद्भाव होने से, खड़े रहना, 
बेठना, विहार करना और धर्मं-रेशना स्वभावमृत ही प्रवर्तते है। ओर यह (प्रयत्व के बिना 
विहार आदि का होना) बादल के दृष्ठान्‍्त से अविरुद्ध है। जसे बादल के आकार रूप 
परिणत पुदुगलों का गमन, स्थिरता, गर्जन और जलवृष्टि पुरुष प्रयत्न के बिना भी देखी 
जाती है, उसी प्रकार केवलियों के खड़े रहना इत्यादि अबुद्धिपूर्वक ही (इच्छा के बिना 
ही) देखे जाते है । इसलिये यह स्थानादिक विशेष क्रिया भी (खड़े रहना, बैठना इत्यादि 


का व्यापार) मोहोदय पूर्वक न होने से, केवलियों के क्रिया के फलभूत-बंध की साधन 
नही होती ॥४४॥ 





१ णियदशों (ज० वृ०)। २ मायाचारो व (ज० वृ०)। 


१०२ ] ; [_ प्रवयणसारो 


तात्पयंवृत्ति 

अथ केवलिना रागाद्यभावाद्धमोपदेशादयोपि वन्धकारण न भवन्तीति कथयति-- 

ठाणणिसेज्जविहारा धम्मुवदेसो य स्थानमृध्व॑स्थितिनिपद्या चासन श्री विहारो धर्मोपदेशश्च 
णियदओ एते व्यापारा नियतय' स्वभावा अनीहिता. केषा ? तेस अरहताणं तेषामहता निर्दोषिपर- 
मात्मता | क्व ? काले अहंँदवस्थाया । क इव ? साथाचारो व इत्यीणं मायाचार इव स्त्रीणामिति । 
तथाहि- यथा स्त्रीणा स्त्रीवेदोदयसद॒भावात्प्रयत्ताभावेडपि मायाचार प्रवतंते, तथा भगवता शुद्धा- 
त्मतत्त्वप्रतिपक्षभ्तमोहोदयकार्यहापूर्व प्रयत्ताभावेषि श्रीविहारादय प्रवर्तन्ते । मेघानां स्थानगमनगर्जन- 
जलवषंणादिवद्वा । तत. स्थितमेतत्‌ मोहाछ् भावात्‌ क्लियाविशेषा अपि बन्धकारण न भवन्तीति ॥४४॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि केवली अरहत भगवानो के तेरहवे सयोग केवली 
गुणस्थान में रागठ्देष आदि विभावों का अभाव है | इसलिये धर्मोपदेश विहार आदि भी बध 
का कारण नहीं होता है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेसि अरहंताणं) उन केवलज्ञान के धारी निर्दोष 
जीवन्मुक्त सशरीर अरहंत परमात्माओ के (काले) अहँत अवस्था में (ठाणणिसेज्जविहारा) 
ऊपर उठना अर्थात्‌ खड़े होना, बैठना, बिहार करना (धम्सुवदेसो य) और धर्मोपदेश 
इतने व्यापार (णियदयः ) स्वभाव से होते है। इन कार्यो के करने में केवली भगवान्‌ की 
इच्छा नही प्रेरक होती है, मात्र पुदुंगल कर्म का उदय प्रेरक होता है (इच्छीणं) स्त्रियों 
के भीतर (मायाचारोब) जंसे स्वभाव से कर्म के उदय के असर से मायाचार होता है । 

भाव यह है कि जैसे स्त्रियो के स्त्रीवेद के उदय के कारण से प्रयत्न के बिचा भी 
सायाचार रहता है तेसे भगवान्‌ भर्तों के शुद्ध आत्मतत्व के बिरोधी मोह के उदय से 
होने वाली इच्छापूर्वक उद्योग के बिना भी समवशरण से बेठना, विहार आदिक होते है 
अथवा जंसे मेघों का एक स्थान से दूसरे स्थान पर जाना, ठहरना, गर्जना, जल का वर्षना 
आदि स्वभाव से होता है, तंसे जानना । इससे यह सिद्ध हुआ कि सोह-राग-देष के अभाव 
होते हुए विशेष क्रियाये भी बन्ध की कारण नही होती है ॥४४॥ 

अथव सति तोर्थक्ृतां पृण्यविपाकोईकिचित्कर एवेत्यवधारयति--- 

पृण्णफला अरहंता तेसि किरिया पुणो हि ओदइया । 
मोहादीहि विरहिदा तम्हा' सा खाइग त्ति मदा ॥४५॥ 


पुण्यफला अहुेन्तस्तेषा क्रिया पुनहि औदयिकी | 
मोहादिशि विरहिता तस्मात्‌ सा क्षायिकीति मता ॥४५॥ 


अहुेन्तः खलु सकलसम्यक्‌परिपक्वपुण्यकल्पपादपफला एवं भवन्ति। क्रिया तु तेषां 
या काचन सा सर्वापि तदुदयानुभावसंभावितात्मभृतितया किलौदयिक्येव । अथवंभूतापि सा 


१ विरहिया २ खाइयत्ति । 


प्वयणसारो ] [ १०३ 


समस्तमहासोहसुर्डधाभिषिक्तस्कन्धावारस्पात्यन्तक्षये.. संभृतत्वान्मो हरागठ्रेषरूपाणासुपर|ञ्ज- 
कानामभावाच्चेतत्यविकारकारणतासतासादयन्ती नित्यमौदयिकी कार्यभुतस्थ बन्धस्थाका- 
रणभूततया कार्यश्यृतस्य सोक्षस्प कारणशृततया च॒ क्षायिक्येव । कथं हि नाम नानुमन्‍्येत ? 
अथानुमन्येत चेत्तहि कर्मंविपाको$पि न तेषां स्वधाषविधाताय ॥४५॥ 

भूमिका--ऐसा होने पर, तीर्थकरों के पुण्प का विपाक अकिचित्कर है (स्वभाव 
का किचित्‌ भी घात नहीं करता है) ऐसा अब निश्चित करते है-- 

अन्वयाथ्थ--[ अहेन्त: | अरहन्त भगवान्‌ [पुण्यफल:] (तीर्थंकर नामा) पृुषण्यप्रकृति 
के फल है [पुन] और [तेषा क्रिया] उन्नकी क्रिया [हि] निश्चय से [औदणयिकी | 
ओदयिकी है। [मोहादिभि. विरहिता ] (क्योकि वह क्रिया) मोहादि से रहित है [तस्मात्‌ | 
इसलिये [सा] वह [क्षयिकी | क्षायिकी [इति मता |] मानी गई है। 

टीका--भरहन्त भगवान्‌ वास्तव सें समस्त भली भांति परिपवव पुण्य रूपी कल्पवृक्ष 
के फल ही है । उन्तकी जो भ्री क्वियाये है, वे सब उस (पुण्य) के उदय के प्रभाव से उत्पन्त 
होने के कारण औदयिक्ी ही है । ऐसा होने पर भी, वहु (औदयिकी क्रिया) महासमोह राजा 
की समस्त सेना के सवंथा क्षय होने पर उत्पन्त होने से (तथा) मोह-राग-द्वेष रूपी उप- 
रंजकों का अभाव होने से, चेतन्‍्य के विकार का कारण नही होती हुई नित्य ओदथिकी है, 
तो भी कार्यपुत बध की अकारणसतता से और कार्यक्षत सोक्ष की कारणचृतता से क्षायिकी 
ही क्‍यों तन साती जाय ? (अवश्य ही मानी जावे) जब क्षायिकी ही सानें तब कर्मविपाक 
(कर्मोदय ) भी उनके (अरह॒न्तों के) स्वभाव के विघात के लिए (विघात का कारण ) 
नही है (यह निश्चित होता है) ॥४५॥ 





तात्पयंब॒त्ति 

अथ पूर्व यदुक्‍्त रागादिरहितकर्मोदयों बच्धकारण ने भदति विहारादिक्किया च, तमेवार्थ॑ 
प्रकारान्तरेण दृढयति-- 

पुण्णफला भरहता पञ्चमहाकल्याणपूजाजनन अलोब्यविजयकर दत्तीर्थक्रनाम पृण्यकर्म 
तत्फलभूता अबहुन्‍्तो भवन्ति तेसि किरिया पुणो हि ोइइथा तेयो या दिवउ्ध्वतिहुयव चनव्यापा रादि- 
क्रिया सा नि क्रियशुद्धात्मतत्त्वविपरीतकर्मोविय जल विल्‍त्डा मद बौविदित्ी भवति हि स्मुटद। मोहाईहि 
विरहिया निर्मोहश्द्धात्मतत्त्वप्रच्छादन्मम्ञाराइड्रारेचआाइनननर्य नोहा विविरहितत्वाइत तम्हा हा 
खाइयत्ति मदा तस्मात्‌ सा यद्यप्यौददित्ञी हगारि विविभारणशुद्धान्मवच्छस्थ विक्तवामइबती ली 
क्षायिकी मता । है 

अब्नाह शिप्प --'औतदिक्षा मद: व्पक्ीलयोत इन्जागनिल्चता आहि बंगा 


हब है| 
परिहारमाह-भौदणिका रात उत्धज्ञार्ण झबकति परे ककज शाह ललित. हज गे 5 


रे 
जे 
पे 


१०४ ] [ प्रवयणसारो 


सति यदि शुद्धात्मभावनाबलेन भावमोहेन न परिणमत्ति तदा बन्धों न भवत्ति | यदि पुन कर्मोदय- 
मात्रेण बच्चो भवति ताहिं ससारिणा सर्वदेव कर्मोदयस्यथ विद्यमानत्वात्सवेदेव बन्ध एवं न मोक्ष 
इत्यभिप्राय ॥४५॥ 


उत्थानिका--आगे पहले जो कह चुके है कि रागादि-रहित कर्मों का उदय तथा 
विहार आदि क्रियाबध का कारण नही होती है, उस ही अर्थ को और भी दूसरे प्रकार से 
दृढ करते है। अथवा यह बताते है कि अरहतो के पुण्य कर्म का उदय बन्ध का कारण 
नही है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अरहंता) तीर्थकरस्वरूप अरहंत भगवान्‌ (पुण्णफला ) 
पुण्य के फलस्वरूप है--भर्थात्‌ पंच महाकल्याणक की पूजा को उत्पन्त करने वाला तथा 
तोन लोक को जीतने वाला जो लीर्थंकर नाम पुण्यकर्म उसके फलस्वरूप अहँत तीर्थंकर 
होते है। (पुणो) तथा (तेसि) उन अरहंतों की (किरिया) क्रिया अर्थात्‌ दिव्य-ध्वनि रूप 
वचन का व्यापार तथा विहार आदि शरीर का व्यापार रूप क्रिया (हि) प्रगट रूप से 
(ओदइया) ओऔदयिक है अर्थात्‌ क्रिया रहित जो शुद्ध आत्मतत्व उससे विपरीत को 
कर्म उसके उदय से हुई है। (सा) वह क्रिया (मोहादीह) मोहादिकों से अर्थात्‌ मोह 
रहित शुद्ध आत्मत्तत्व के रोकने वाले तथा समकार अहंकार के पैदा करने को समर्थ मोह 
आदि से (विरहिया) रहित है (तम्हा) इसलिये (खाइय त्ति) क्षायिक है अर्थात्‌ विकार 
बा शुद्ध आत्मतत्व के भीतर कोई विकार को न करती हुई क्षायिक ऐसी (सदा) मानी 
गई है । 

यहाँ पर शिष्य ने प्रश्त किया कि जब आप कहते है कि कर्मो के उदय से क्रिया 
होकर भी क्षायिक है अर्थात्‌ क्षय रूप है, नवीन बन्ध नही करती तब क्या जो आगमस का 
वचन है कि “औदणबिकाः भावाः बन्धकारणम्‌” अर्थात्‌ औदयिक भाव बन्ध के कारण है, 
वथा हो जायेगा ? इस शंका का समाधान आचार्य करते है कि औदयिक भाव बन्ध के 
कारण होते है, यह बात ठीक है परन्तु वे बन्ध के कारण तब हो होते है जब वे मोह भाव 
के उदय सहित होते है। कदाचित्‌ किसी जोव के द्रव्य मोह कर्म सम्यक्त्वप्रकृति का 
उदथ हो तथापि जो वह शुद्ध आत्मा की भावना के बल से मोह रूप अर्थात्‌ सिथ्यात्व रूप 
भाव न परिणमन करे तो बन्ध नहीं होवे और यहाँ अर्हतों के तो द्रव्यमोह का सर्वेथा 
अभाव ही है। यदि माना जाय कि कर्मो के उदय सात्र से बन्ध हो जाता है तब तो संसारी 
जीवों के सदा ही कर्मो के उदय से सदा ही बन्ध रहेगा कभी भी मोक्ष व होगा । सो ऐसा 
कभी नहीं हो सकता इसलिये सोह के उदय के बिना क्रियाबन्ध नही करती किन्तु जिस 


१.4 
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कर्म के उदय से जो क्रिया होती है वह कर्म झड़ जाता है। इसलिए उस क्रिया को क्षायिकी 
कह सकते है, ऐसा अभिप्राय है। 

भावार्थ--इस गाथा मे भी आचार्य महाराज ने इसी बात को बतलाया है कि 
सिथ्यात्व व चारित्रमोह का उदय ही बन्ध का कारण है। आत्मा की भावना के बल से 
मिथ्यात्व और सम्यक्मिथ्यात्व प्रकृतियाँ अपने रूप उदय में वहीं आतोीं किन्तु सम्यकत्व- 
प्रकृति रूप (जो दर्शनमोह की प्रकृति है) संक्रमण कर उदय में आती है जिससे मोहरूप 
अर्थात्‌ मिथ्यात्वरहप भाव नही होते। यदि मिथ्यात्व का उदय हो तो मिथ्यात्वरूप 


भाव है । 
अथ केचवलिनामिव सर्वेषासपि स्वभावविधाताभाव॑ निषेधयति--- 


जदि सो सुहो व अस॒ुहो ण॑ हवदि आदा सयं सहावेण । 
संसारो विण विज्जदि सब्वेसि जीवकायाणं ॥४६॥ 
यदि स शुभो वा अशुभो न भवति आत्मा स्वय स्वभावेन । 
ससारोषपि न विद्यते सर्वेषा जीवकायानाम्‌ ॥४६॥ 
यदि खल्वेकान्तेन शुभाशुभभावस्वभावेन स्वयमात्मा न परिणमते तदा स्वेदेव सबंथा 
तिविघातेन शुद्धस्वभावेनंबवातिष्ठते ।! तथा च सर्वे एवं भुतग्रामा: समस्तबन्धसाधनशच्य- 
त्वादाजवंजवाभावस्वभावतो नित्य-सुक्ततां प्रतिपच्येरनू ॥ तच्च नाभ्युपगम्यते । आत्मन: 
परिणामधर्मत्वेन स्फटिकस्प जपातापिच्छरागस्वभाववत्‌ शुभाशुभस्वभावत्वद्योतनात्‌ ॥४६॥ 
भूमिका--अब, केवलियों की तरह समस्त संसारी जीबों के भी स्वभाव-विघात होने 
के अभाव को निषेध करते है (अर्थात्‌ क्रिया सब संसारी जीवों के स्वभाव की घातक होती 


है, यह बताते है) 
अन्वयार्थ--[ यदि ] जो (यह माना जाय कि) [स आत्मा] वह आत्मा [स्वय | 
स्वय [स्वभावेन] स्व-भाव से (अपने भाव से) [शुभ वा अशुभ ] शुध था अशुभ [न 


[उल्थं जीवकायानां | 
जिटिमाव नहा है अर्थात्‌ 


४ 
7 
६ 


भवति | नही होता (शुभ अशुभ भाव में परिणत ही वही होता) ठ॑ 
तो समस्त जीव॑निकायो के [ससार अपि] ससार भी [व विछते! 
ससार ही न रहेगा (ऐसा सिद्ध होगा) । 

टीका--जो वास्तव में एकान्त से (यह मादा जाय कि) शुत्-अशुन्ष्नाव रूप 
स्व-भाव से (अपने भाव से) आत्मा स्वएं परिणन ही होश तब तो वह सदा ही सईधा 
निविधात शुद्ध स्वभाव से ही कवच्यित है. ऐेशा होने रए 


१ विज्ज्ड् (ज< 


+ ॥॥ 
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कारणों से रहित सिद्ध होने से, संसार के अभाव रूप स्वभाव के कारण नित्य-मुक्तता को 
प्राप्त हो जायेगे (नित्य-पुक्त सिद्ध होगे) किन्तु ऐसा स्वीकार नही किया जा सकता, 
क्योंकि आत्मा के परिणमन धर्म के कारण (परिणमनशील होने के कारण) शुभ-अशुभ, 
निज-भावपना प्रकाशित (प्रगठ) है, “स्फटिकसणि के जपाकुसुम और तमाल-पुष्प के रख़- 
निज-भावपने (निज परिणास) को तरह ।' 

भावाथथं---जंसे स्फटिकमणि लाल और काले फूल के निमित्त से लाल ओर काले 
निज भाव से परिणत होती है, उसो प्रकार आत्मा कर्मोपाधि के निमित्त से शुभ-अशुभ 
निजभाव रूप से परिणत होता है ॥४६॥॥ 

तात्पयंबृत्ति 

अथ यथाहुँता शुभाशुभपरिणामविकारो नास्ति तथैकान्तेव ससारिणामपि नास्तीति साख्य- 
मतानुसारिशिष्येण पूर्वपक्षे कृते सति दूषणद्वारेण परिहार ददाति-- 

जदि सो सुहो व असुहो ण हवदि आदा सय सहावेण यथैव शुद्धनयेनात्मा शुभाशुभाभ्या न 
परिणमति तथै॑वाशुद्धनयेनापि स्वय स्वकोयोपादानकारणेन स्वभावेनाशुद्धनिश्वयरूपेणापि यदि न 
परिणप्ति तदा । कि दूषण भवति। ससारोबि ण विज्जइ निस्ससारशुद्धात्मस्वरूपात्प्रतिपक्षभूतो 
व्यवहारनयेनापि ससारो न विद्यते । केषा ? सब्बेसि जीवकायाण सर्वेषा जीवसबातानामिति । 

तथाहि--आत्मा तावत्परिणामी स च कर्मोपाधिनिमित्ते सति स्फटिकमणिरिवोपाधि 
गृहणाति, ततः कारणात्ससाराभावो न भवति । अथ मत-ससाराभाव साख्याना दृषण न भवति, 
भूषणमेव । नेवम्‌ । ससाराभावो हि मोक्षो भण्यते, स च ससारिजीवानी न दुश्यते, प्रत्यक्षविरोधादिति 
भावार्थ ॥४६॥। 

एवं रागादयो बन्धकारण न च ज्ञानमित्यादिव्याख्यानमुख्यत्वेन षष्ठस्थले गाथापञ्चक गतम्‌। 

उत्थानिका--आगे ज॑से अरहतो के शुभ व अशुभ परिणाम के विकार नही होते 
तो एकान्त से ससारी जीवो के भी नही होते, ऐसे साख्यमत के अनुसार चलने वाले शिष्य 
ने अपना पूर्वेपक्ष किया, उसको दूृषण देते हुए समाधान करते है--अथवा केवली भगवानों 
की तरह सर्वे ही संसारी जीवो के स्वभाव के घात का अभाव है, इस बात का निषेध 
करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--| जदि ) यदि (सो आदा) वह आत्मा (सहावेण) स्वभाव 
से (सय) आप ही (सुहो) शुभ परिणामरूप (व असुहो) अथवा अशुभ परिणाम रूप 
(ण हवदि) नही होता है। अर्थात्‌ जैसे शुद्धनय करके आत्मा शुभ या अशुभभावों से 
नही परिणन करता है तेसे ही अशुद्धनय से भी स्वयं अपने ही उपादानकारण से अर्थात्‌ 
स्वभाव से अथवा अशुद्धनिश्चय से भी यदि शुभ या अशुभभावरूप नही परिणमन करता 
है। ऐसा यदि साना जावे तो क्‍या दृषण आयेगा, उसके लिये कहते है कि (सब्वेसि 
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जीवकायाणं) सर्व ही जीव-सघ्हों को (संसारो विण विज्जद) संसार अवस्था ही नही 
रहेगी । अर्थात्‌ संसार रहित शुद्ध आत्मस्वरूप से प्रतिपक्षी जो संसार सो व्यवहारतय से 
नही रहेगा । 

भाव यह है कि आत्मा परिणसनशील है। वह कर्मो की उपाधि के निमित्त से 
स्फटिकमणि की तरह उपाधि को ग्रहण करता है इस कारण संसार का अभाव नहीं है । 
अब कोई शंकाकार कहता है कि सांख्यों के यहां संसार का अभाव होना दृषण नहीं है 
किस्तु भूषण ही है ? उसका समाधान करते है कि ऐसा नहीं है। क्योंकि ससार के अभाव 


को ही मोक्ष कहते है सो मोक्ष ससतारी जीवों के भीतर नहीं दिखलाई पड़ता है, इसलिये 
प्रत्यक्ष मे घिरोध आता है। ऐसा भाव है ॥४६॥ 


इस तरह यह बताया कि राग-द्वेष-मोह बन्ध के कारण है, ज्ञान बन्ध का कारण 
नहीं है इत्यादि कथन करते हुये छठे स्थल में पांच गाथाएँ पूर्ण हुई । 
अथ पुनरपि प्रकृतमनुसृत्यातीन्द्रियज्ञानं सर्वेज्ञत्वेनाभिनन्दति--- 
ज॑ तक्‍कालियसिदरं जाणदि जुगदं ससंतदो स्व । 
अत्थ॑ विचित्तविसमं॑ तं॑ णाणं खाइगं भणियं ॥४७॥ 


यत्तात्कालिकामितर जानाति युगपत्समन्ततः सर्वम्‌ । 
अर्थ विचित्रविषम तत्‌ ज्ञान क्षायिक भणितमु ॥४७॥ 


तत्कालकलितवृत्तिकमतीतोदकेकालकलितवृत्तिक॑ चाप्येकपद एवं समन्ततो$पि सकल- 
सप्यर्थजात॑ पृथक्त्वबृतस्ववृत्तणलक्ष्मीकटाक्षितानेकप्रकारव्यञ्जितवेचित्यमित्तरेतरविरोधधा- 
पितासमानणातीयत्वोदह्ासितवेषस्यं क्षायिक ज्ञानं किल जानीयात्‌ । तस्य हि क्रमप्रवत्तिहेतु- 
भृतानां क्षपोपशमावस्थावस्थितज्ञानावरणीयकर्म पुद्ग लाना सत्यन्ताभावात्तात्कालिकसतात्का लि- 
कवाप्यर्थंजातं तुल्पकालमेव प्रकाशेत । सर्वतो विशुद्धस्थ प्रतिनियतदेशविशुद्वेरन्त.प्लवनातु 
समन्‍्ततो$पि प्रकाशेत । सर्वावरणक्षयाह शावरणक्षयोपशमस्यथानवस्थानात्सवेसपि प्रकाशेत । 
सर्वप्रकारज्ञानावरणीयक्षयादसर्ंप्रकारज्नानावरणीयक्षयोपशमस्य विलयनादिचित्रमपि प्रकाशेत । 
असमानजातीयज्ञानावरणक्षयात्समानजातीयज्ञानावरणीयक्षयोपशमसस्थ विनाशनाहिषममपि 


प्रकाशेत । अलमथवातिविस्तरेण, अनिवारितप्रसरप्रकाशशालितया क्षायिकज्ञानमवश्यमेव 
सर्वदा स्चेत्र सर्वथा सर्वभेव जानीयात्‌ ॥४७॥ 


भूमिका--अब, पुनः प्रकृत (चालू विषय) को अनुसरण करके अतीन्‍्द्रियज्ञान को 
सर्वज्षपने से अधभिनन्‍दन करते है (अतीन्द्रियज्ञान सबका ज्ञाता है, इस प्रकार उसकी प्रशंसा 
करते है) :--- 


नमक 3 पक जा जिम, अल अल लक का पतन कि टन का सनक ट कतयकमटक शशि कट हमर मकर हल 
१ जाइय (ज० वृ०) 
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अन्वयार्थ--[ यत्‌ | जो [युगपत्‌ | एक ही साथ [समन्‍्तत | स्वत. (सर्वे आत्म- 
प्रदेशों से) [तात्कालिक] तात्कालिक (वर्तमानकालीन) [इतर |] या अभतात्कालिक (भरत 
भविष्यत्‌) [विचित्र | विचित्र (अनेक प्रकार के) और [विपम ] विपम (मूर्त-अमृर्त, चेतन- 
अचेतन आदि असमान जाति के) [सर्व अर्थ | समस्त पदार्थों को [जानाति| जानता है 
[तत्‌ ज्ञान ] वह ज्ञान [क्षायिक भणित] क्षायिक कहा गया है। 

टीका--( १) वरतंमान काल मे बतंते, (२) भुत-भविष्यत्‌ काल मे वर्तते, (३) जिनमे 
पृथक्‌ रूप से वर्तते स्वलक्षण रूप लक्ष्मी से आलोकित अनेक प्रकारो के कारण वंचित्र्य प्रगट 
हुआ है, (४) और जिनमे परस्पर विरोध से उत्पन्त होने वाली असमान जातोयता के 
कारण वेंषम्प प्रगट हुआ है, ऐसे (चार विशेषण वाले) समस्त पदार्थ समुह को एक समय 
में ही (युगपत्‌ ), सर्वतः (सर्व आत्म प्रदेशों से) क्षायिकनज्नान वास्तव में जानता है । 

इसी बात को युक्तिपुर्वेक स्पष्ट रूप से समझाते है--(१) उस (केवलज्ञान) के वास्तव 
में क्रम-प्रवत्ति के हेतु भूत, क्षपोपशम अवस्था में रहने धाले ज्ञानावरणीय कमे-पुदुगलो का 
अत्यन्त अभाव होने से (वह क्षायिकज्ञान) तात्कालिक या अतात्कालिक पदार्थ-समृह को 
समकाल मे (युगपत्‌) ही प्रकाशित करता है। (२) सबंतः (सर्व प्रदेशों से) विशुद्ध (उस 
क्षायिक ज्ञान) के प्रतिनियत प्रदेशों की विशुद्धि (सर्वतः विशुद्धि) के भीतर डूब जाने से, 
(वह क्षायिक ज्ञान) सर्वतः (सर्वे आत्म-प्रदेशों से) ही प्रकाशित करता है। (३) सर्वे 
आवरण का क्षय होने से, देश आवरण रूप क्षयोपशम के न रहने से (वह क्षायिकज्ञान ) 
सबको भी प्रकाशित करता है (४) सर्व प्रकार ज्ञानावरणीय के क्षय से असवव प्रकार के 
ज्ञानावरणीय के क्षयोपशम के नाश होने से (वह क्षायिकज्ञान) विचित्र को (अनेक प्रकार 
के पदार्थों को ) भी प्रकाशित करता है। (५) असमानजातीय ज्ञानावरण के क्षय से समान 


जातीय ज्ञानावरण के क्षयोपशम के नष्ट हो जाने से, (वह क्षायिकनज्ञान) विषम को भी 
(असमानजाति के पदार्थों को भी) प्रकाशित करता है। 


सार--भअथवा, अतिविस्तार से बस हो जिसका अनिवारित (रुकावट रहित फेलाव 

है) ऐसे प्रकाश स्वभावी होने से, क्षायिकज्नान अवश्य ही सर्वेदा (सर्वेकालीन त्रिकालीन), 

सर्वेन्न (सब क्षेत्र के लोक-अलोक के) सब पदार्थ को सर्वथा (सस्पूर्णरूप से) जाने अर्थात्‌ 
जानता है । 

तात्पयंवृत्ति 
अथ प्रथम तावातू्‌ केवलज्ञानमेव सर्वज्ञस्वहूप, तदनन्तर सवेपरिज्ञाने सति एकपरिज्ञान, 
एकपरिज्ञाने सति सर्वेपरिज्ञानमित्यादिकथनरूपेण गाथापञ्चकपर्यन्त व्याख्यान करोति । तद्यथा--अत्र 
जानश्रपञज्चव्याख्यान प्रकृत तावत्तत्रस्तुतमनुसृत्य पुनरपि केवलज्ञान सर्वज्ञत्वेत निरूपयति-- 
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ज यज्ज्ञान करत जाणदि जानाति। क ? अत्य अर्थ पदार्थमिति विशेष्यपद । कि विशिष्ट ? 
तक्‍कालियमिदर तात्कालिक वर्तमानमितर चातीतानागतम्‌ । कथ जानाति ? ज़ुगव युगपदेकसमये 
ससतदो समन्‍्तत: सर्वात्मप्रकारेण वा । कतिसख्योपेत ? सब्ब समस्त । पुनरपि किविशिष्ट ? विचित्तं 
नानाभेदशभिन्त । पुतरपि किरूप ? विसम मूर्तामृततचेतनाचेतनादिजात्यन्तरविशेषेविसदश ते णाणं 
खाइयं भणिय यदेव गुणविशिष्ट ज्ञान तत्क्षायिक भणितत्‌ | अभेदनयेन तदेव सर्वेज्ञस्वरूप तदेवोपादेय- 
भूतानन्तसुखाद्यनन्तगुणानामाधारभूत सर्वप्रकारोपादेयरूपेण भावनीयम्‌ । इति तात्पयंम्‌ ॥।४७॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि केवलज्ञान ही सर्वज्ञ का स्वरूप है। आगे कहेगे कि 
स्वज्ञ को जानते हुए एक का ज्ञान होता है तथा एक को जानते हुए सब का ज्ञान होता 
है। इस तरह पाँच गाथाओ तक व्याख्यान करते है। उनमे से प्रथम ही निरूपण करते है 
क्योकि यहाँ ज्ञान प्रपच के व्याख्यान की मुख्यता है, इसलिये उस ही को आगे लेकर फिर 
कहते है कि केवलज्ञान सर्वज्ञहप है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ-- (जं) जो ज्ञान (समंतदो) सर्व प्रकार से आत्मा के प्रदेशों 





काल सम्बन्धी पर्यायों सहित (जुगवं) एक समय में व एक साथ (ज्ञायरे जाइहा है 
(तं णाणं) उस ज्ञान को (खाइयं) क्षायिक (भणियं) कहा है। अल्लेद 5४ रे शक 
स्वरूप है इसलिये वही ग्रहण करने योग्य अनन्त सुख आदि झदत्ल पु्णो का झाधारभुत 
सब तरह से प्राप्त करने योग्य है, इस रूप से भावना करती चाडिय रु *रपप है ॥35॥ 

अथ सर्वंमजानन्नेकमपि न जानातीति निश्चिनोदि-- 

जो ण विजाणदि जुगवं अत्थे तिक्कालिरे रिडशणर 

णादु तस्स॒ ण सक्‍के॑ सपज्जयं इ्करा जा उद्ा। 

















यो न विजानाति युगपदर्थाव कक्षा केलल गया यार 
ज्ञातू तसथ न शबह्यं र्प्ग्य एएज का .+' 
इह किलकमाकाशद्रब्यमेक॑धर्मंद्रव्यवेज्ञनसनोवपतायेंयाति ज्ञालद्क्याएएाएण 
जीवद्रव्याणि । ततोष्प्यनन्तपुणानि प्रक्ञाचइन्दाओं. क्योगरनेद प्रच्देक्मनोदचार 
पमानभेदभिन्‍्तनिरवधिवृत्तिप्रवाहुपनिद तित्पन्त्त दो डिओ अदमिक लिन निज 
शेय॑, इहैवक॑ किचिज्जी वद्रव्यं ज्ञान ऊय गा असशा बनचक्ष द्त्नन दइदा 2 
तुकसमस्तदाह्याकारपर्यायपरि ८८ गलन्वल्हिसस्ताताधाचान प्रशन्‍-तन 5 | 





जानन्‌ ज्ञाता समस्नक्न-न्‍ेननानमललन-ता 5 


ता 2+ >>. छह /कमनमकन्‍न-- प्र 

शक न जन टेट 
हि न बन 2 जक 7 
ऋण 


११० |] [ पवयणसारो 


रे 


स्वानुभवप्रत्यक्षमात्मानं॑ परिणमति । एवं किल व्रव्यस्वभाव:। यस्तु समस्‍्तं ज्ञेय न 
जानाति स, समस्त दाह्ममदहन्‌ समस्तदाह्महेतुकसमस्तदाह्माकारपर्यायपरिणतसकलेकद- 
हताकारमात्मान॑ दहन इब समस्तज्ञेयहेतुकसमस्तज्ञेयाका रपर्यायंपरिंणततकलेकज्ञानाका र- 
मात्मानं चेतनत्वात्‌ स्वानुभवप्रत्यक्षत्वेषपि न परिणमति । एक्मेतदायाति यः स्व न 
जानाति स आत्मानं न जानाति ॥४५॥ 

भूमिका--अब, सबको नही जानता हुआ एक (आत्मा) को भी नही जानता है, 
यह निश्चय करते हैं-- । 

अन्चयार्थ-- [ य | जो [युगपत] एक ही साथ [त्रैकालिकान त्रिश्ुवनस्थान्‌ | 
त्रैकालिक त्रिभुवनस्थ (तीनों काल के और तीनो लोक के) [अर्थात्‌] पदार्थों को [न 
विजानाति] नही जानता है [तस्थ] उसके [सपर्यय | पर्याय सहित [एक द्रव्य वा] एक 
(आत्मा) द्रव्य भी [ज्ञातु न शक््य | जानना शक्‍्य नही है । 

टीका--इस विश्व मे वास्तव मे एक आकाश द्रव्य, एक धर्मंद्रव्य, एक अधर्मद्रव्य, 
असंख्य कालद्रव्य और अनन्त जीवद्रव्प तथा उससे भी अनन्तगुणे पुद्गलद्रव्य है। उनमे 
से प्रत्येक के अतीत अनागत और वर्तेमान ऐसे (तीन) प्रकारों से भेदवालो निरवधि 
(अमर्यादित) वृत्ति प्रवाह के भीतर पड़ने वाली अनन्त पर्याये है। इस प्रकार यह समस्त ही 
(द्रब्यों और पर्यायों का) समुदाय ज्ञेय है। उनमें ही कोई एक भी जीव द्रव्य ज्ञाता है। 
अब यहाँ, ज॑से समस्त (इंधन) को जलाती हुई अग्नि, समस्त दाह्यकहेतुक (समस्त दाह्म 
के निमित्त से होने वाले) समस्त दाह्याकार (ईधवन आकार) पर्याय रूप परिणत सकल 
एक दहन जिसका आकार (स्वरूप) है, ऐसे अपने रूप परिणत होती है, वेसे ही समस्त 
ज्ञेय को जानता हुआ ज्ञाता (आत्मा), समस्त-श्ञेय-हेतुक (समस्त ज्ञेय के निमित्त से होने 
वाले) समस्त ज्ञेयाकार पर्याय रूप परिणत सकल एक ज्ञान जिसका आकार (स्वरूप) है 
तथा जो चेतनपने के कारण स्वानुभव-्रत्यक्ष है, ऐसे उस अपने भात्मा रूप परिणत होता 
है। वास्तव से ऐसा द्रव्य का स्वभाव है। जैसे समस्त दाह्मय को न दहती हुईं अग्नि, समस्त- 
दाह्म-हेतुक समस्त दाह्माकार पर्यापरूप परिणत सकल एक दहन जिसका आकार है, ऐसे 
अपने रूप में परिणत नही होती, उसी प्रकार जो समस्त ज्ञेय को नही जानता है, वह 
आत्मा, समस्त-ज्ञेय-हेतुक समस्त ज्ञेयाकार पर्यायरूप परिणत सकल एक ज्ञान जिसका 
आकार है, ऐसे अपने रूप मे-स्वयं चेतनपने के कारण स्वानुभव प्रत्पक्ष होने पर भी 
परिणत नही होता, (अपने को परिपूर्णतया अनुभव नही केरता--नहीं जानता) । इस 
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प्रकार यह फलित होता है कि जो सबको नही जानता वह अपने को (आत्मा को) नहीं 


जानता ॥४८॥ 
तात्पयवृत्ति 
अथ य सर्व न जानाति स एकमत्ति न जानातीति विचारयति-- 
जो ण विजाणदि य. कर्ता नैव जानाति | कथ ? जुगव युगपदेकक्षण । कान्‌ ? अत्थे अर्थात्‌ । 
कथभूतान्‌ ? तिककालिगे त्रिकालपर्यायपरिणतान्‌। पुनरपि कथभूतान्‌ ? तिहुबणत्थे त्रिभुवनस्थान्‌ 
णादूं तस्स ण सक्‍क॑ तस्य पुरुषस्य सम्बन्धिज्ञान ज्ञातु समर्थ न भवति। कि ? दव्व ज्षेयद्रव्य । 
किविशिष्ट / सपज्जयं अनन्तपर्यायसहित । कततिसख्योपेत ? एगं वा एकमपीति । 
तथाहि--आकाशद्रव्य तावदेक, धर्मद्रव्यमेक, तथवाधमंद्रव्य च, लोकाकाशप्रमितासख्येयकाल- 
द्रव्याणि, ततोषनन्तगुणानि जीवद्रव्याणि, तेभ्योप्यनन्तगुणानि पुद्गलकद्रव्याणि। तथैव सर्वेषा प्रत्येक- 
मनन्तपर्याया , एतत्सवं ज्ञेय तावत्तत्रेक विवक्षित जीवद्रव्य ज्ञात भवति | एवं तावद्वस्तुस्वभाव. | तत्र 
तथा दहन: समस्त दाह्य दहन्‌ सन्‌ समस्तदाह्महेतुकसमस्तद।ह्याकारपर्यायपरिणतसकलेकदहनस्व- 
रूपमुण्णरिणततृ णपर्णाद्याकारमात्मान स्वकोयस्वभावं परिणमति | तथायमात्मा समस्त शेय जानन्‌ सन्‌ 
समस्तज्ञेग्हेतुकसमस्तज्ञेयाकारपर्यायपरिणतसकलै काखण्डज्ञानरूप स्वकीयमात्मान परिणमति जानाति 
परिच्छिनत्ति । तथेव च स एवं दहन. पूर्वोक्तलक्षण दाह्ममदहन्‌ सन्‌ तदाकारेण न परिणमतति, तथा- 
त्मापि पूर्वोक्तलक्षण समस्त ज्ञयमजानन्‌ पूर्वोक्तलक्षणमेव सकलेकाखण्डज्ञानाकार स्वकोयमात्मान न 
परिणमति न जानाति न परिच्छिनत्ति। अपरमप्युदाहरण दीयते - यथा को5्प्यन्धक आदित्यप्रकाश्यान्‌ 
पदार्थानपश्यन्ना दित्यमिव, प्रदीपप्रकाश्यान्‌ पदार्थनपश्यन्‌ प्रदीपमिव, दपंणस्थविम्बान्यपश्यन्‌ दर्पणमिव- 
स्वकीयदृष्टिप्रकाश्यान्‌ पदार्थानपश्यन्‌ हस्तपादाह्म॒यवपरिणत स्वकीयदेहाकारमात्मान स्वकीयदृष्टया 
न पश्यति, तथाय विवक्षितात्मापि केवलज्ञानप्रकाश्यानू्‌ पदार्थानजानन सकलाखण्डेक्रकेवलज्ञान- 
रूपमात्मानमपि न जानाति | तत एतत्स्थित य सब न जानाति स आत्मानमपि न जानातोति ॥४८ | 
उत्थानिका--आगे आचाय॑े विघारते है कि जो ज्ञान सबको नही जानता वह ज्ञान 
एक पदार्थ को भी नही जान सकता है। 
अन्वय सहित विशेषार्थं--(जो) जो कोई आत्मा (जुगवं) एक समय में (तिक्कालिगे) 
तीन काल की पर्यायों मे परिणमन करने वाले (तिहुवणत्थे) तीन लोक में रहने वाले 
(अत्ये) पदार्थों को (ण विजाणदि) नहीं जानता है। (तस्स) उस आत्मा का ज्ञान 
(सपज्ञयं) अनन्त पर्याय सहित (एक दव्वं) एक द्रव्य को (वा) भी (णादुं) जानने के लिये 
(ण सक्‍क) नही समर्थ होता है । 
भाव यह है कि आकाश द्रव्य एक है, धर्मद्रव्य एक है, तथा अधर्म॑द्रव्य एक है 
ओर लोकाकाश के प्रदेशों के प्रमाण असंड्यात कालद्रव्य है, उससे अनन्तगुणे जीवद्रव्य 
है, उससे भी अनन्त-गुणे पुदुगल द्रव्य है, क्योंकि एक-एक जीवद्रव्य मे अनन्तकर्म वर्गणाओ 
का सम्तनन्ध है तेसे ही अनन्त नोकर्मवर्गणाओ का सम्बन्ध है। तंसे ही इन सब द्रव्यों मे 


११२ ] [ परवयणसारो 


प्रत्येक द्रव्य की अनन्तपर्यायें होती है क्योंकि काल के समय पुदुगलद्रत्य से भी अनन्तानन्त 
गुणे है। यह सब ज्ञेय---जानने योग्य है और इनसे एक कोई भी विशेष जीवब्रव्य ज्ञाता 
जानने वाला है। ऐसा ही वस्तु का स्वभाव है। यहाँ जसे अग्नि सब जलाने योग्य ईंधन 
को जलाती हुई सब जलाने योग्य कारण के होते हुए सब ईंधन के पर्याय से परिणसन 
करते हुए सर्वमयी एक अग्निस्वरूप हो जाती है आर्थात्‌ बहु अग्नि उष्णता में परिणत 
तृण व पत्तों आदि के आकार अपने स्वभाव को परिणमाती है। तंसे यह आत्मा सर्व ज्ञेयो 
को जानता हुआ सर्व ज्ञेयों रूप कारण के होते हुए स्व ज्ञेखाकार की पर्याय मे परिणमन 
करते हुए सवंधयी एक अखडज्ञानरूप अपने ही आत्सा को परिणमाता है अर्थात्‌ सबको 
जानता है, और जसे वही अग्नि पूर्व से कहे हुए ईंधन को नही जलाती हुई उस इंधन 
के आकार नही परिणमन होती है तेसे ही आत्मा भी पूर्व मे कहे हुए सर्वे ज्ञेयो को न 
जानता हुआ पु॑ में कहे हुए लक्षण रूप सर्वे को जानकर एक अखड ज्ञानाकार रूप अपने 
ही आत्मा को नही परिणमाता है भर्थात्‌ सर्वे का ज्ञाता नही होता। दूसरा भो एक 
उदाहरण देते है । जैसे कोई अन्धा पुरुष सुर्य से प्रकाश ने योग्य पदार्थों को नहीं देखता, 
दीपक से प्रकाश ने योग्य पदार्थों को न देखता हुआ दीपक को भी नही देखता, दपंण में 
झलकतो हुई परछाई को न देखते हुए दपंण को भी नही देखता, अपनी ही दृष्टि से प्रकाश- 
ने योग्य पदार्थों को न देखता हुआ हाथ, पेर आदि अंग रूप अपने ही देह के आकार को अर्थात्‌ 
अपने को अपनी दृष्टि से नहीं देखता है। तेसे इस प्रकरण मे प्राप्त कोई आत्मा भी 
केवलज्ञान से प्रकाशने योग्य पदार्थों को नही जानता हुआ सकल अखड एक केवलज्नानरूप 
अपने आत्मा को नही जानता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जो सबको नही जानता है वह 
अपने आत्सा को भी नहीं जानता है । 

विशेष--पदि यहाँ पर कोई शंका करे कि ६ माह ८ समय में ६०८ जीव सोक्ष 
जाते रहते है। जीवों से काल अनन्तगुणा है, अतः सब भव्य जीव मोक्ष चले जावेंगे । सो 
यह शंक्रा ठीक नहीं है । ऐसा नियम है कि सब वस्तु प्रतिपक्ष सहित होती है। इसलिये 
सब भव्य जाबों के मुक्त हो जाने पर भव्य जीवो का अभाव हो जायगा। भव्य जोबों के 
अभाव होने पर उनके प्रतिपक्षी अभव्य जीवो का भी अभाव हो जायगा। भव्य ओर 
अभव्य जीवों का अभाव होने पर संसारो जीवों का भी अभाव हो जायगा। संसारी जीवो 
का अभाव होने पर उनके प्रतिपक्षी मुक्त जीवो का भी अभाव हो जायगा। इस प्रकार 
जीव सात्र के अभाव का प्रसंग आ जायगा। [धवल प्रु० १४ पृ० २३३-३४ | ॥ 
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श्री पंचास्तिकाय गाथा ८ सें भी 'सप्पडिवक्खा हवइ” शब्दों हारा इस सिद्धान्त का समर्थन 
होता है कि सब सप्रतिपक्ष है। अतः 'नियति!' भी अपने प्रतिपक्ष अनियति की अपेक्षा 
रखती है । यदि अनियत पर्यायों का अभाव माना जायगा तो नियत पर्यायों का भी अभाव 
हो जायगा । नियत और अनियत पर्यायों के अभाव से पर्याय मात्र का अभाव हो जायगा, 
और पर्याय मात्र के अभाव हो जाने से द्रव्य के अभाव का प्रसंग आ जायगा। अतः 
पर्याय नियत और अनियत दोनों प्रकार की है ॥४८५॥ 
अथेकमसजानच्‌ सर्व न जानतीति निश्चिनोति-- 
दव्वं अगंतपज्जयमेगमणंताणि दव्वजादाणि। 
ण विजाणदि जदि जुगवं॑ किध सो सव्वाणि जाणादि ॥४८॥ 


द्रव्यमनन्‍्तपर्यायमेक मनन्तानि द्रव्यजाताति । 
न विजानाति यदि युगपत्‌ कथ स सर्वाणि जानाति ॥४४६॥।। 


आत्मा हि तावत्स्वयं ज्ञानमयत्वे सति ज्ञातृत्वात्‌ ज्ञानमेव । ज्ञान तु प्रत्यात्मवर्ति 
प्रतिभासमयं॑ सहासामान्यस्त । तत्तु प्रतिभाससयानन्तविशेषव्यापि । ते च सर्वेद्रव्यपर्याय- 
निबन्धना: । अथ यः सर्वेद्रव्यपर्यायनिबन्धनानन्तविशेषव्यापिप्रतिभासमयमहासामान्यरूप- 
सात्मानं स्वानुभवप्रत्यक्षं न करोति स कथं प्रतिभासमयमहासामान्यव्याप्यप्रतिभासमयाननन्‍्त- 
विशेषनिबन्धनसुतसवबंद्रव्यपर्यायान्‌ प्रत्यक्षीकुर्यात्‌ + एवमेतदायाति य आत्मानं न जानाति 
स सर्व न जानाति। अथ सर्वज्ञानादात्मज्ञानमात्मन्नानात्सवंज्ञानमित्यवष्ठिति । एवं च सत्ति 
ज्ञानसयत्वेन स्वसंचेतकत्वादात्मनो ज्ञातृज्ञेययोवेस्तुत्वेनानयत्वे सत्यपि प्रतिभासप्रतिभास्य- 
सानयो: स्वस्थामवस्थायामन्योन्यसंवलनेनात्यन्तमशक्यविवेचनत्वात्सवंमात्मनि निखात मिच 


प्रतिभाति । यद्येवं न स्थात्‌ तदा ज्ञानस्थ परिपूर्णात्मसचेतनाभावत्‌ परिपूर्णस्येकस्यात्म- 
नो5पि ज्ञानं न सिद्ध तु ॥४४॥ 


भूमिका---अब, एक को न जानने वाला सबको नहीं जानता, यह निश्चित करते है-- 
अन्वयाथ---[ यदि ] जो [अनच्तपर्याय | अनन्त पर्याय वाले [एक द्रव्य] एक द्रव्य 
को (आत्मद्रव्य को) [न विजानाति] नही जानता [स ] तो वह [युगपत्‌] एक ही 
साथ [सर्वाणि अनन्तानि-द्रव्यजातानि| सर्व अनन्त द्रव्य जातियो को [कथ जानाति] 
केसे जान सकेगा (अर्थात्‌ नही जान सकता) । 
टीका--पहले तो आत्मा वास्तव में स्वयं ज्ञाननय होने पर ज्ञातृत्व के कारण 
ज्ञान ही है। प्रत्येक आत्मा मे रहने वाला ज्ञान प्रतिभासमय महा-सामान्य है। वह 


(]) कध (ज० वृ०) । 
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प्रतिभासमय अनन्त विशेषों में व्याप्त होने वाला है। और वे (अनन्त विशेष) सच द्रव्य- 
पर्याय-निमित्तक है। जो पुरुष सर्व द्रव्य पर्याय जिनके निमित्त है ऐसे अनन्त विशेषों में 
व्याप्त होने वाले प्रतिभासमय महासामान्यरूप आत्मा को स्वानुभव प्रत्यक्ष नहीं करता है, 
वह प्रतिभासमय महासामान्य के द्वारा व्याप्त जो प्रतिभासमय अनन्त विशेष है उनके 
कारणभूृत सर्व द्रव्य पर्यायों को कंसे प्रत्यक्ष करे ? (नही कर सकता) | इससे यह फलित 
हुआ कि जो आत्मा को नही जनता, वह सबको नहीं जानता । 
अब (गाथा ४८ से) स्व के ज्ञान से आत्मा का ज्ञान और (गाथा ४४ से) आत्मा के 
ज्ञान से सर्व का ज्ञान होता है, यह (सिद्धान्त) निश्चित होता है। ऐसा होने से आत्मा के 
ज्ञानसयता के कारण स्वसंचेतकपना होने से, ज्ञाता और ज्ञेय का वस्तु रूप से अन्यत्व 
होने पर भी प्रतिभास (ज्ञान) और प्रतिभास्यमान (ज्ञेयाकार) का अपनी अवस्था मे 
अन्योन्य मिलन होने के कारण (ज्ञान और ज्ञेय आकार, आत्मा की ज्ञान की अवस्था में 
परस्पर मिश्चित एकमेक रूप होने के कारण) उन्हे भिन्न करना अत्यन्त अशक्य होने से 
सब कुछ आत्मा से खुदे हुए के समान प्रतिभासित होता है। (आत्मा ज्ञानमय है इसलिये 
वह अपने को अनुभव करता है--जानता है, और अपने को जानने पर समस्त ज्ञेय ऐसे 
ज्ञात होते है मानों वे ज्ञान मे स्थित ही हों, क्योकि ज्ञान की अवस्था मे से ज्ञेयाकारों को 
भिन्‍न करना अशक्य है)। यदि ऐसा न हो तो (यदि आत्मा सबको न जानता हो तो) 
ज्ञान के परिपुर्ण आत्मसंचेतन का अभाव होने से परिपुर्ण तक आत्मा का भी ज्ञान सिद्ध 
नही होता ॥४ दै॥ 
तात्पर्यवृत्ति 
अथेकमजानन्‌ सर्व न जानातीति निश्चिनोति-- 
दब्य द्रव्य अंतपज्जय अनन्तपर्याय एगण एक अणताणि दव्वजादाणि अनन्तानि द्रव्यजातानि 
जो ण विजाणदि यो न विजानाति अनन्तद्रव्यसमृहान्‌ कध सो सव्बाणि जाणादि कथ स सर्वान्‌ जानाति 
जुगव युगपदेकसमये, न कथमपीति तथाहि--आत्मलक्षण तावज्ज्ञान तच्चाखण्डप्र.तभासमय सबेजीव- 
साधारण महासामान्यम्‌ । तच्च महासामान्य ज्ञानमयानन्तविशेषव्यापि | ते च ज्ञानविशेषा अनन्त- 
द्रव्यपर्यायाणा विषयभृताना ज्ञेयभूताना परिछेच्दका ग्रहका । अखण्डकप्रतिभासमय यन्महासामान्य 
तत्स्वभावमात्मान योसो प्रत्यक्ष न जानाति स पुरुष प्रतिभासमयेन महासामान्येन ये व्याप्ता अनन्त- 
ज्ञानविशेषास्तेषा विषयभूता येज्नन्तद्रव्यर्पायास्तान्‌ू कथ जानाति ? न कथमपि | अथ एतदायात 
य आत्मान न जानाति स सर्व न जानातीति । तथा चोक्तम्‌-- 


“एको भाव सर्वभावस्वभाव , सर्वे भावा एकभावस्वभावा: । 
एको भावस्तत्त्वतो येन बुद्ध, सर्वे भावास्तत्त्वतस्तेन बुद्धा ॥१॥” 
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अत्राह शिष्य -आत्मपरिज्ञाने सति सर्वपरिज्ञ न भवतीत्यत्र व्याख्यात, तत्र तु पूर्वेसूत्रे भणित 
सर्वपरिज्ञाने सत्यात्मपरिज्ञान भवतीति । यद्य व तहि छद्मस्थाना सर्वेपरिज्ञान नास्त्यात्मपरिज्ञान कथ 
भविष्यति ? आत्मपरिज्ञानाभावे चात्मभावता कथ ? तदभावे केवलज्ञानोत्पत्तिर्नास्तोति । 
परिहारमाह -परोक्षप्रमाणधूतश्रुतज्ञानेत सवपदर्था ज्ञायन्ते। कथमिति चेत्‌ लोकालोक।दिपरिज्ञान 
व्याप्तिज्ञानरू्पेण छद्मस्थानामपि विद्यते, तच्च व्याप्तिज्ञान परोक्षाकारेण केवलज्ञानविषयग्राहक 
कथचिदात्मैव भण्पते । अथवा स्वसवेदनज्ञानेनात्मा ज्ञायते, ततश्च भावना क्रियते, तया रागादि- 
विकल्परहितस्वसवेदनज्ञानभावनया केवलज्ञान च जायते । इति नास्ति दोष ॥४८॥ 


उत्थानिका--आगे निश्चय करते है कि जो एक को नही जानता वह सबको भी 
नही जानता है। 
अन्वय सहित विशेषाथ--(जदि) यदि कोई आत्मा (एगं अणंतपज्जयं दव्व) एक 
अनन्त पर्यायों के रखने वाले द्रव्य को (ण विजाणदि) निश्चय से नही जानता है (सो) वह 
आत्मा (कधं) किस तरह (सव्वाणि अणंताणि दव्वजादाणि) सर्व अनन्तद्रव्य समहों को 
(जुगवं) एक समय मे (जाणादि) जान सकता है ? अर्थात्‌ किसी तरह भी नहीं जान 
सकता । विशेष यह है कि आत्मा का लक्षण ज्ञानस्वरूप है। सो अखंड रूप से प्रकाश 
करने वाला सर्व जीवों मे साधारण महासामान्यरूप है। वह महासामान्य ज्ञान अपने 
ज्ञाननयों अनन्त विशेषों में व्यापक है, वे ज्ञान के विशेष अपने विषय रूप ज्ञेप पदार्थ जो 
अनन्त द्रव्य ओर पर्याव है उनको जानने वाले, ग्रहण करने वाले है जो कोई अपने आत्मा 
को अखण्ड रूप से प्रकाश करते हुए महासामान्य स्वभाव रूप प्रत्यक्ष नही जानता है वह 
पुरुष प्रकाशभान महासामसान्‍्य के द्वारा जो अनन्तज्ञान के विशेष व्याप्त है उनके विषय 
रूप जो अनन्त द्रव्य और पर्याय है उनको कैसे जान सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह 
नही जान सकता । इससे यह सिद्ध हुआ कि जो अपने आत्मा को नहीं जानता है वह सर्वे 
फो नही जानता है । ऐसा कहा भी है--- 
एको भाव. सर्वे-भाव-स्वभाव सर्व भावा एक-भाव-स्वभावा:। 
एको भावस्तत्त्वतोी येन बुद्ध सर्वे भावास्तत्वतस्तेन बुद्धा:॥ 


भाव यह है कि एक-भाव स्वे-भावो का स्वभाव है और सर्व-भाव एक-भाव के 
स्वभाव है । जिसने निश्चय से-पथा्थं रूप से एक भाव को जाना उसने यथार्थ रूप से 
सर्द भादों को जाना है। यहां ज्ञाता और ज्ञेय सम्बन्ध लेना चाहिये, जिसने ज्ञाता को 
जाना उसने सब ज्ञेयो को जाना ही है। 

यहाँ पर शिष्य ने प्रश्न किया कि आपने यहाँ यह व्याख्या की कि आत्मा को 
जानते हुए सर्द का ज्ञानपना होता है और इसके पहले सूत्र मे कहा था कि सब ज्ञान से 
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आत्मा का ज्ञान होता है। यदि ऐसा है तो छद्यस्थों को स्व का ज्ञान नही है, तब उनको 
आत्मा का ज्ञान कैसे होगा ? यदि उनको आत्मा का ज्ञान न होगा तो उनके आत्मा की 
भावना कंसे होगी ? यदि आध्समा की भावना न होगी तो उन्तको केवलज्ञान की उत्पत्ति 
नही होगी ? इस शंका का समाधान करते है कि परोक्ष प्रमाणरूप श्रुतज्ञान से सर्वे पदार्थ 
जाने जाते है। यह कंसे सो कहते है कि छद्यमस्थों को भी लोक और आलोक का ज्ञान 
व्याप्ति ज्ञानरूप से है। वह व्याप्ति ज्ञान परोक्ष रूप से केवलज्ञान के विषय को ग्रहण 
करने वाला है इसलिये किसी अपेक्षा से आत्मा ही कहा जाता है। अथवा स्वसवेदन ज्ञान 
आत्मा को जानते है, और फिर उसकी भावना करते है। इसी रागह्वेषादि विकल्पों से 
रहित स्वसवेदन ज्ञान की भावना के द्वारा केवलज्ञान पंदा हो जाता है। इसमे कोई दोष 
नहीं है ॥॥४४॥ 

अथ क्रमक्ृतप्रवतत्या ज्ञानस्य सर्वंगतत्वं न सिद्धबतीति निश्चितोति-- 

उप्पज्जदि जदि णाणं कमसो अट्ठे पडुच्च णाणिस्स । 

त॑ णेव हवदि णिच्चं ण खाइगं णेव सव्बगदं ॥५०॥ 

उत्पद्यते यदि ज्ञान क्रमशोर्ड्थान्‌ प्रतीत्य ज्ञातिन । 
तन्‍नेव भवत्ति नित्य न क्षायिक नेव सर्वेगतमु ॥५०॥ 

यत्किल क्रमेणकेकमर्थमालम्ब्य प्रवतंते ज्ञानं, तदेकार्थालम्बनादुत्पन्नमन्यार्थालम्बनात्‌ 
प्रलीयमातं॑ नित्यमत्त्तथा कर्मोदियादेकां व्यक्ति प्रतिपन्‍्त पुनव्येकत्यन्तरं प्रतिपद्यमान 
क्षायिकमप्यसदनन्तद्रव्यक्षेत्रकालभावानाक्रान्तुमशक्तत्वात्‌ सर्वगत न स्थात्‌ ॥५०॥ 

भूमिका--अब क्रम से होने वाली प्रवृत्ति से ज्ञान की सबंगतता सिद्ध नहीं होती, 
यह निश्चित करते है--- 

अन्वयार्थ--- | यदि ] जो [ज्ञानिन ज्ञान] आत्मा का ज्ञान [क्रमश | क्रम से 
[अर्थात्‌ प्रतीत्य | पदार्थों का अवलम्बन लेकर [उत्पद्यते | उत्पन्न होता है [तत्‌] तो वह 
ज्ञान [न एवं नित्य भवति] नित्य नही है, [न क्षायिक] क्षायिक नही है, [न एवं सर्वगत ] 
और सर्वंगत [सबके जानने वाला] नही है । 

टीका--जो ज्ञान वास्तव में क्रम से एक-एक पदार्थ का अवलम्बन लेकर प्रवृत्त 
होता है वह एक पदार्थ के अवलस्ब॒न से उत्पन्त और दूसरे पदार्थ के अवलस्बन से नष्ट 
(हो जाने से) नित्य नही होता । तथा कर्मोदय के कारण से एक व्यक्ति (पर्याय-विशेष ) 
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को प्राप्त फिर अच्य व्यक्ति को प्राप्त होता हुआ (अर्थात्‌ ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से 
हीनाधिक होता हुआ) क्षायिक भी नहीं होता । अनन्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव को प्राप्त 
करने के लिये (जानने के लिये) असमर्थेपने से सर्वगत नही होता है ॥५०॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ क्रमप्रवृत्तज्ञानेन सर्वेज्ञो न भवतीति व्यवस्थापयति-- 
उप्पज्जदि जदि णाण उतचते ज्ञान यदि चेतु--कूमसो क्रमश: सकाशात्‌ कि क्ृत्वा ? अठठे- 
पडुच्च शेयार्थान श्रित्य कस्य ? णाणिस्स ज्ञानिन आत्मन: त णेव हृवदि णिच्च॑ उत्पत्तिनिमित्तभूत- 
पदाथं विनाशे तस्यापि विनाश इति नित्य न भवति । ण खाइयं ज्ञानावरणीयकर्मक्षयोपशमाधीनत्वात्‌ 
क्षायिकमपि न भवत्ति । णेव सब्वग्य यत एव पूर्वोक्तप्रकारेण पराधीनत्वेन नित्य न भवति, क्षयोप- 
शमाधीनत्वेन क्षायिक न भवति तत एवं युगपत्समस्तद्रव्यक्षेत्रकालभावाना परिज्ञानसामर्थ्याभावा- 
त्सवेगत न भवत्ति । अत एतत्स्थितं यद्‌ ज्ञान क्रमेणार्थानु प्रतीत्य जायते तेन सर्वेज्ञो न भवति इति ५ ०॥॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जो ज्ञान क्रम से पदार्थो के जानने मे प्रवृत्ति 
करता है उस ज्ञान से कोई सर्वज्ञ नही हो सकता है अर्थात्‌ क्रम से जानने वाले को 
सर्वेज्ञ नही कह सकते । 
अन्बय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (णाणिस्प्त) ज्ञानी आत्मा का (णाण) ज्ञान 
(अट्ठे ) जानने योग्य पदार्थों को (पडुच्च) आश्रय करके (कमसो) क्रम से ( उप्पज्जदि ) 
पंदा होता है। तो (तं) चह ज्ञान (णिच्च) अविनाशी (णेव) नही (हनत्रदि) होता है 
अर्थात्‌ जिस पदार्थ निमित्त से ज्ञान उत्पन्त हुआ है उस पदार्थ के नाश होने पर उस 
पदार्थ का ज्ञान भी नाश होता है इसलिये वह ज्ञान सदा नही रहता है, इससे नित्य नही 
है। (ण खाइयं) न॒ क्षायिक है क्योकि वह परोक्षज्ञान ज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम 
के अधीन है (णेव सब्दगयं) और नव वह सर्वंगत है, क्योकि जब वह पराधीन होने से नित्य 
नही है, क्षयोपशम के अधीन होने से क्षायिक नही है, इसीलिये ही वह ज्ञान एक समय मे 
सर्व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावों को जानने के लिये असमर्थ है इसलिये सब्बंगत नहीं है। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि जो ज्ञान क्रम से पदार्थों का आश्रय लेकर पैदा होता है उस 
ज्ञान के रखने से सर्वज्ञष नही हो सकता ॥५०॥। 
अथ योगपतच॒प्रवृत्त्येद ज्ञानस्थ सर्वंगतत्वं सिद्धयतीति व्यवतिष्ठते--- 
तिकक्‍्कालणिच्चविसमं सयलं सब्वत्यसंभवं चित्तं। 
जुगवं जाणदि जोण्ह अहो हि णाणस्स महाप्पं ॥५१॥ 
त्रेंकाल्यनित्यविषम सकल सर्वत्रसभव चित्रम्‌ । 
युगपज्जानाति जेनमहो हि ज्ञानस्य माहात्म्यम्‌ ॥५१॥ 
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क्षायिकं हि ज्ञानमतिशयास्पदीमुतपरममाहात्म्यं, यत्तु युगपदेव सर्वार्थानालम्ब्य 
प्रवर्तती ज्ञानं तट॒टड्भोत्कीर्णन्यायावस्थितसमस्तवस्तुज्ञेयाकारतयाधिरोपितनित्यत्व प्रतिपनन्‍न- 
समस्तव्यक्तित्वेनाभिव्यक्तस्वभावभासिक्षायिकभार्व॑त्रेकास्येत नित्यमेव विषमीकृतां सक- 
लासपि स्वर्थसंभृतिमनन्तजातिप्रापितवेचित्रयं परिच्छिन्दरक़मसमा क्रान्तानन्तद्रव्यक्षेत्रका- 
लावतया प्रकटीकृताइभुतमाहात्म्य सवंगतसेव स्थात्‌ ॥५१॥ 
भूमिका--अब, युगपत्‌ प्रवृत्ति से ही ज्ञान का स्वंगतपना सिद्ध होता है, यह 
निश्चित करते है-- - 
अन्वयार्थ--  त्रकाल्यनित्यविषम | त्रिकालिक, नित्य, विपम, [सर्वेत्र सभव] सर्वे 
क्षेत्रों में होने वाले, तथा [चित्र] अनेक प्रकार के, [सकल] समस्त पदार्थों को [जंन] 
जिनदेव का ज्ञान [युगपत्‌] एक साथ [जानाति] जानता है। [अहो हि] भहो ! [ज्ञान- 
स्य माहात््य |] (यह) ज्ञान का माहात्म्य है । । 
टीका--क्षायरिकज्ञान वास्तव में सवोत्कृष्टता का स्थानसुत परम महिमा वाला 
है। (क्यों ? इसी को आचार्य स्वयं स्पष्ट करते है) क्षायिकज्ञान युगपत्‌ (एक साथ ही) 
समस्त पदार्थों का आलम्बन लेकर प्रवरतता है, तथा समस्त वस्तुओं के ज्ञेयाकार टंकोत्कीण 
न्याय से अवस्थित (अपने मे स्थित) होने से जिसने नित्यत्व प्राप्त किया है, तथा समस्त 
व्यक्तित्व को प्राप्त कर लेने से जिसने स्वभाव-प्रकाशक क्षायिकभाव प्रगट किया है, ऐसा 
वह ज्ञान त्रेकालिक, नित्य तथा विषम (असमानजाति रूप से परिणत होने बाले), 
अनन्त प्रकारों के कारण विचित्रता को प्राप्त, सस्पुर्ण सर्वे पदार्थों के सघुह को जानता 
हुआ, अक्रम से (युगपत्‌ ) अनन्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव को प्राप्त होने से जिसने अद्भुत 
साहात्म्य को प्रगमट किया है, सर्वंगत ही है ॥५१॥ 
तात्पयवृत्ति 
अथ युगपत्परिच्छित्तिरुपज्ञानेनेव सर्वज्ञो भवतीत्यावेदयति-- 
जाणदि जानाति। कि कतू ? जोण्ह जैन ज्ञान | कथ ? जुगवं युगपदेकसमये अहो हि णाणस्स 
माहप्प अहो हि स्फुटं जेनज्ञानस्य माहात्म्य पश्यताम्‌ । कि जानाति ? अर्थमित्यध्याह्ार । कर्थंभूत्त ? 
तिवकालणिच्चविसस त्रिकालविपय त्रिकालगत नित्यं सर्वकाल। पुनरपि किविशिष्ट ”? सयल 
समस्त । पुनरपि कथभूत ? सब्वत्थसंभव सर्वंत्रलोके सभव समुत्यज्ञ स्थितं | पुनश्न किरूप ? चित्त 
तानाजातिभेदेन विचित्रमिति । 
तथाहि युगपत्सकलग्राहकज्ञानेन सर्वज्ञों भवतीति ज्ञात्वा कि कत्तेव्य ? ज्योतिष्कमन्त्रवादरस- 


सिद्धचादीनि यानि खण्डविज्ञानानि मृढ्जीवाना चित्तचमत्कारकारणानि परमात्मभावनाविनाशक्तानि 
च ततन्न ग्रह त्यवत्वा जगत्रयकालत्रयसकलवस्तु युगपत्प्रकाशकमविनश्वरमखण्डेकप्रतिभासरूपं सर्वेज्ञ- 
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शब्दवाच्य यत्केवलज्ञान तस्यैवोत्पत्ति ।रणभूत यत्समस्तरागादिविकल्पजालेन रहित॑ सहजशुद्धात्मनो- 
उ्येदज्ञान तत्र भावना कतेंब्या, इति तात्पयंम्‌ ॥५१।॥ 

एवं केवलज्ञानसेव सर्वेज्ञ इति कथनरूपेण गाथक्रा, तदतन्तर सबवेपदार्थपरिज्ञानमिति 
प्रथमग्तथा परमात्मज्ञानाच्च सर्वपदार्थ परिज्ञानमिति द्विताया चेति । ततश्च क्रमप्रवृत्तज्ञानेन सर्वज्ञो 
न भवतीति प्रथमगाथा, युगगद्ग्राहकेण स भवतीति द्वितीया चेति समुदायेन सप्तमस्थले गाथापरूचर्क 
गतम्‌ । 

भूमिका--अब यह प्रगट करते है कि जो एक समय से सर्व को जान सकता है, 
उसी ज्ञान से सर्वेज्ञ होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( जोण्ह) जिनेन्द्र का ज्ञान अर्थात्‌ जिनशासन में जिस 
प्रत्यक्षज्ञान को केवलज्ञान कहते है वह ज्ञान (जुगवं) एक समय से (सब्वत्थसंभव ) 
सर्व लोकालोक से स्थित तथा (चित्त) नाना जाति भेद से विचित्र (सयल) सस्पुर्ण 
(तिक्कालणिच्चविसम ) तीन काल सस्बन्धी पदार्थों को सदा काल विषमरूप अर्थात्‌ जेसे 
उनमे भेद है उन भेदों के साथ अथवा 'तिक्‍कालणिच्चविसयं ऐसा भी पाठ है जिसका 
अथं है तीन काल के सर्व द्रव्य अपेक्षा नित्य पदार्थों को (जाणदि) जानता है । (अहो हि 
णाणस्स साहप्पं) अहो निश्चय से ज्ञान का साहात्म्य आश्चर्य कारी है । 

विशेष भाव यह है कि एक समय में सर्वे को ग्रहण करने वाले ज्ञान से ही सर्वज्ञ 
होता है ऐसा जानकर क्या करना चाहिये सो कहते है--ज्योतिष, मन्त्र, वाद, रस-धिद्धि 
आदि के जो खण्डज्ञान है तथा जो घुढ जीवों के चित्त से चमत्कार करने के कारण है 
ओर जो परमात्मा को भावना के नाश करने वाले है उन सं ज्ञानों मे आग्रह या हठ 
त्याग करके तीन जगत्‌ व तीन काल की सर्व वस्तुओं को एक समय में प्रकाश करने 
वाले, अविनाशी तथा अखण्ड और एक रूप से उद्योत रूप तथा सर्वज्ञत्व शब्द से कहने 
योग्य जो केवलज्ञान है, उसकी ही उत्पत्ति का कारण जो सर्व रागद्वंघादि विकल्प-जालों 
से रहित स्वाभाविक शुद्धात्मा का अभेदज्ञान अर्थात्‌ स्वानुभव रूप ज्ञान है उसमें भावना 
करनी योग्य है, यह तात्पर्य है ((५१॥ 

इस प्रकार केवलज्ञान ही सर्वज्ञपत्ता है, ऐसा कहते हुए गाथा एक, फिर सर्व॑ 
पदार्थों के परिज्ञान से परमात्मज्ञान होता है ऐसी एक गाथा, परमात्मज्ञान से सर्व पदार्थ 
का परिज्ञान होता है देसी दूसरी गाथा है। फिर क्रम से होने वाले ज्ञान से सर्वज्ञ नही 
होता है, ऐसा कहते हुए एक गाथा तथा एक समय में सब को जानने से सर्वज्न होता है, ऐसा 
कहते हुए दूसरो, इस तरह सातवें स्थल में पाँच गाथाएं पूर्ण हुई । 
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अथ ज्ञानिनो ज्ञप्तिक्रियास:द्भावेषपि क्रियाफलभृतं बन्धं प्रतिषेधयन्नुपसंहरति--- 

ण वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेसु अट्ठेसु । 

जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तेंण पण्णत्तो ॥५२॥ 

नापि परिणमति न गृहणाति उत्पद्यते नैव तेष्वर्थेपु । 
जानन्षपि तानात्मा अबन्धकस्तेन प्रनज्ञप्त ॥५२॥। 

इह खल्‌ “उदयगदा कम्मसा जिणवरवसहेहि णियदिंणा भणिया। तेसु विमूढो 
रत्तो दुट्ठो वा बधमणुभवदि ॥।” इत्यत्र सूत्रे उदयगतेषु पुद्गलकर्माशेबु सत्सु सचेतयमानों 
मोहरागहवषपरिणतत्वात्‌ ज्ञेयार्थंपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यमान: क्रियाफलभुत बध- 
मनुभवति, न तु ज्ञानादिति प्रथममेवार्थपरिणमनक्रियाफलत्वेन बन्धस्य समथितत्वात्‌ । 
तथा गगेण्हदि गेव ण मुञझ्चदि ण परं परिणमदि केवली भगव। पेच्छदि समतदो सो 
जाणदि सव्ब णिरवसेस ॥! इत्पथंपरिणमनादिक्रियाणामभावस्य शुद्धात्मनो निरूपित- 
त्वाच्चार्थानपरिणमतोध्युह्वतस्तेस्वनुत्पद्यमानस्य चात्मनो ज्ञप्तिक्रियासद्भावेषपषि न खलु 
क्रियाफलभुतो बन्धः सिद्धचोत्‌ ॥५२॥ 

भूमिका--अब ज्ञानी के (केवलज्ञानी के), ज्ञप्ति-क्रिया का सद्भाव होने पर भी, 
क्रिया के फल रूप बन्ध को निषेध करते हुए उपसहार करते है (केवलज्ञानी आत्मा के 
जानने की क्रिया होने प्र भी बन्ध नही होता, यह कहकर ज्ञान अधिकार पूर्ण करते है) -- 

अन्वयार्थं---| आत्मा ] (केवलज्ञानी ) आत्मा [तान्‌ जानन्‌ अपि] उन पदार्थो को 
जानता हुआ भी [| न अपि परिणमति ] उस रूप परिणत नही होता, [न ग्रह्लाति] उन्हे 
ग्रहण नही करता, [तैषु अर्थेषु न एवं उत्पद्यते] और उन पदार्थों के रूप मे उत्पन्त नही 
होता [तेन ] इसलिये [अबन्धक प्रज्ञप्त ] (वह) अबन्धक कहा गया है। 

टीका--यहाँ वास्तव मे 'उदयगताः कर्माशाः जिनवरवृषन्न नियत्या भणिता । तेषु 
विमुढ रक्तः दुष्ट: वा बंधमसुभवति' इस ४३वें गाथा-सुत्र मे “उदयगत पुदुगल कर्माशों के 
विद्यमान रहने पर (उन्हे) संचेतन करता हुआ (अनुभव करता हुआ) मोह-राग-ह्ेष रूप 
परिणमन स्वरूप क्रिया के साथ युक्त होता हुआ आत्मा क्रियाफल-भूत बंध को अनुभव 
करता है, ज्ञान से नही” । इस प्रकार प्रथम ही अथे-परिणमन-क्रिया के फलरूप से बन्ध 
का समर्थंतर किया गया है तथा 'गृह्हाति नेव न मुचंति न परं परिणसति केवली भगवान्‌ । 
पश्यति समन्‍्ततः सः जानाति सर्व निविशेष! इस ३२वे गाथा-सृत्र मे शुद्धात्मा के, अर्थ 
परिणमन आदि क्रियाओं का अभाव, निरूपित किया गया है। इसलिये पदार्थ रूप में 
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परिणत नहीं होने वाले, पदार्थों को प्रहण नही करने वाले तथा उन पदार्थों में उत्पन्न नहीं 
होने वाले (उस) आत्सा के ज्ञप्ति-क्रिया का सद्भाव होने पर भी वास्तव में क्रिया-फल- 
भृत बन्ध सिद्ध नहीं होता । 
जानस्तप्येष विश्व युगपदपि भवदभाविशुतं समस्त, 
सोहाभावाद्यदात्मा परिणमति पर नैव निलूनकर्मा । 
तेनास्ते मुक्त एव प्रसमविकसितज्नप्तिविस्तारपीत- 
ज्ञेयाकारां तिलोकी पृथगपृथगथ द्योतयन्‌ ज्ञानमुति ॥४॥ इति ज्ञानाधिकार: 
अन्वय--(येन) निर्लूनकर्मा एषः आत्मा भवद्भाविभुतं समस्तं विश्व युगपत्‌ जानन्‌ 
अपि सोहाभावात्‌ पर॑ं नव परिणमति तेन अथ प्रसभ्विकसितन्नप्तिविस्तारपीतज्ञेयाकारां 
त्रिलोकी पृथक्‌ अपूथक्‌ द्योतयन्‌ ज्ञानसूर्तिः मुक्तः एवं आस्ते । 
अन्वयाथं--] येन] क्योकि [भनिर्लूनकर्मा| जिसने कर्मो को छेद डाला है ऐसा 
[एप: आत्मा] यह आत्मा [ भवद्भाविभूत ] भूत, भविप्यत्‌ और वर्तेमान [समस्त विश्व | 
समस्त विश्व को (तीनो काल की पर्यायों से युक्त पदार्थों को [युगपत्‌ | एक ही साथ 
[जानन्‌ | जानता हुआ [अपि] भी [मोहाभावात्‌ |] मोह के अभाव के कारण [पर | पररूप 
[नैव परिणमति | परिणमित नही होता, [तेन ]इसलिये [अथ ] अब, [ प्रसभविकसितज्ञप्ति- 
विस्तारपीतज्नेयाकारा ] अत्यन्त विकसित ज्ञप्ति के विस्तार से जिसने स्वय समस्त ज्ञेयाकारो 
को पी लिया है, ऐसे तीनो लोको के पदार्थों को [पृथक अपृथक द्योतयन्‌ | पृथक्‌ और अपृ- 
थक्‌ प्रकाशित करता हुआ वह [ज्ञानमूर्ति.] ज्ञानमूर्ति [मुक्त. एव आस्ते | मुक्त ही रहता है । 
तात्पयंवृत्ति 
अथ पूर्व यदुक्त पदार्थपरिच्छित्ति सद्भ|वे5पि रागद्रेषमोहाभावात्‌ केवलिना बन्धो नास्तीत्ति 
तमेवार्थ ग्रक्रारान्तरेण दृढीकुवेन्‌ ज्ञानप्रपञ्च,धिकारमुपसहरति-- 
ण वि परिणमदि यथा स्वकीयात्मप्रदेश समरसीभावेन सह परिणमति तथ्य ज्ञेयरूपेण न प्रिणमति 
ण गेण्हुदि यर्थव चानन्तज्ञान दिचतुष्टयरूपामात्मरूपमात्मरूपतया ग्रहणाति तथा ज्ञेयरूप न ग्रहणात्ति 
उप्पज्जदि णेव तेसु अठठेघु यथा च निविकारपरमानन्देकसुखरूपेण स्वकीयसिद्धपर्यायेणोत्पद्यते तथैव 
च जेयपदार्थेषु नोत्पद्यते कि कुवेन्नपि ? जाणण्णवि ते तार जेयपदार्थान्‌ स्वस्मात्‌ प्रथग्रपेण जानन्नपि। 
स॒क कर्ता ? आदा मुक्तात्मा अबंधगो तेण पण्णत्तो ततः कारणात्करममणामवन्धक प्रज्ञप्त इति । 
तद्यथा-रागादिरहितज्ञान वन्धकारण न भवतीति न्ात्वा शुद्धात्मोपलम्भलक्षणमोक्ष- 
विपरीतस्य नारकादिदु खकारणकर्मंबन्धस्यथ कारणानीन्द्रियमनोज नितान्येकदेशविज्ञानानि त्यकत्वा 
सकलविमलकेवलज्ञानस्थ कर्मवन्धाकारणबभृतस्य यद्वीजभूत निरविकारस्वसवेदनज्ञान तत्रव भावना 
करतंव्येत्यभिप्राय एवं रागद्वपमोह़ रहितत्वात्केवलिना बन्धो नास्तीति कथनरूपेण ज्ञानप्रप5चसमाप्ति- 
मुख्यत्वेन चेकसूत्रेणाष्टमस्थल गतम्‌ ॥५२॥। 
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उत्थानिका--आगे पहले जो यह कहा था कि पदार्थों का ज्ञान होते हुए भी राग ढ्वेप 
मोह का अभाव होने से केवलज्ञानियो को बन्ध नही होता है, उस ही अर्थ को दूसरी तरह 
से दृढ करते हुए ज्ञान प्रपच का संकोच करते है । 
अन्वय सहित विशेषाथे---(आदा) आत्मा अर्थात्‌ मुक्त स्वरूप केवलज्ञानी या सिद्ध 
भगवान्‌ की आत्मा (ते जाणण्णवि) उन ज्ञेय पदार्थों को अपने आत्मा से भिन्न रूप जानते 
हुए भी (तेपु अटठेसु) उन ज्ञेय पदार्थों के स्वरूप मे (ण वि परिणसद्दि) न तो परिणमन 
करता है अर्थात्‌ जेंसे अपने आत्मप्रदेशो के द्वारा समतारस से पूर्ण भाव के साथ परिणमन 
कर रहा है बसा ज्ञेय पदार्थों के स्वरूप नही परिणमन करता है अर्थात्‌ आप अन्य पदार्थ 
रूप नही हो जाता है। (ण गेण्हदि) ओर न उनको ग्रहण करता है अर्थात्‌ जसे वह आत्मा 
अनन्तज्ञान आदि अनन्तचतुष्टय रूप अपने आत्मा के स्वभाव को आत्मा के स्वभाव रूप 
से ग्रहण करता है वेसे वह ज्ञेय पदार्थों के स्वभाव को ग्रहण नही करता है। (णेव उप्प- 
ज्जदि) और न वह उन रूप पेदा होता है अर्थात्‌ जेसे वह विकार रहित परमानंदमयी एक 
सुखरूप अपनी ही सिद्ध पर्याय करके उत्पन्न होता है बेसा वह शुद्ध आत्मा ज्ञेय पदार्थों के 
स्वभाव में पंदा नही होता है। (तेण) इस कारण से (अबंधगो) कर्मो का बंध नहीं करने 
वाला (पण्णत्तो) कहा गया है । 
भाव यह है कि रागह्वेब रहित ज्ञान बंध का कारण नही होता है, ऐसा जानकर 
श॒द्ध आत्मा का प्राप्ति रूप है लक्षण जिसका ऐसा जो मोक्ष उससे उल्हा जो नरक आदि 
के दुःखों की कारणभूत कर्म बंध की अवस्था, जिस बंध अवस्था के कारण इन्द्रिय और सन 
से उत्पन्न होने वाले एक देश ज्ञान उन सर्व को त्याग कर सर प्रकार निर्मल ज्ञान जो कर्म 
बंध का कारण नहीं है उसका बीजभृत जो विकाररहितस्वसवेदनज्ञान या स्वानुभव 
उससे ही भावना करनी योग्य है, ऐसा अभिप्राय है ॥५२॥ 
अथ ज्ञानप्रपञचव्पाख्यानानन्तर ज्ञानाधारसवेज्ञ नमस्करोति-- 
तसस णमाई' * लोगो देवासुरमणुअरायसबधो । 
भत्तो करेदि णिच्च उवजुत्तो त तहावि अहं ॥५२-१॥ 
करेदि करोति । स कः ? लोगो लोक: । कथभूत ? देवासुरमणुअरायसबधो देवासुरमतुष्य रा- 
जसबन्ध । पुनरपि कथभूत ? भत्तों भक्त । णिच्च नित्य सवंकाल । पुनरपि किविशिष्ट ? 
उवजुत्तो उपयुक्त उद्यत । इत्थम्भूतो लोक का करोति ? णमाइनमस्या नमस्क्रिया। कस्य ? तस्स 
तस्य पूर्वेोक्तिसवंज्ञस्य । त तहाबि अह त सर्वेज्ञ तथा तेनव प्रकारेणाहमपि ग्रन्थकर्ता नमस्करोमीति । 


अयमत्रार्थ - यथा देवेन्द्रचक्रवर्त्यादयोअ्नन्ताक्षयसुखादिगुणास्पद सर्वज्ञस्वरूप नमस्क्रुवेन्ति, तथैवाह- 
मपि तत्पदाभिलाषी परमभकत्या प्रणमामि । ५२-१॥। 


पवयणप्तारो ] [ १२३ 


एवमष्टामि: स्थलेह््ञन्रिशद्गाथास्तदनन्तर नमस्क्रारगाथा चेति समुदायेन त्रयस्त्रिशत्सृत्रै- 
जञॉनिप्रपच--नामा तृतीयोअ्न्तराधिकारः समाप्त. । 

अथ सुखप्रपञ्चा भिधानान्तराधिकारे5ष्टादइश गाथा भवन्ति । भत्र पञ्चस्थलानि, तेष 
प्रथमस्थले “अत्तथि अपुत्त” इत्याद्यधिकारगाथासूत्र मेक, तदनन्त रमती न्द्रियज्ञान पुख्यत्वेत “ज पेच्छदो 
इत्यादि सूत्रमेक॑, अथेन्द्रियज्ञानमुख्यत्वेत “जीवों सय अमुत्तो” इत्यादि गाथाचतुष्टय अथानन्‍्तर- 
मिन्द्रियसुखप्रतिपादनरू्पेण गाथाष्टक, तत्रात्यष्टकमध्ये प्रथमत इन्द्रियसुखस्य दु खत्वस्थापनाथ 
“मणुआ सुरा” इत्यादि गाथाह्वय, बथ मुक्तात्मना देहाभावेषि सुखमस्तीति ज्ञापनार्थ देह. सुखकारण 
न भवतीति कथनरूपेण “पय्या इट्ठे विसये” इत्यादि सूत्रह्यय, तदनन्तरमिन्द्रियविषया अपि सुख- 
कारणं न भवस्तीति कथनेर "तिमिरहरा” इत्यादि गाथाह्य, अतोपि सर्वेज्ञनमस्कारमुख्पत्वेन “तेजो- 
दिटिठ” इत्यादि गाथाहयम्‌ । एवं पञ्चमस्थले अन्तरस्थल चतुष्टय भवतीति सुखप्रपञ्चाधिकारे 
समुदायपातनिका ॥। 

उत्थानिका--आगे ज्ञान-प्रपच के व्याख्यान के पीछे ज्ञान के आधार सर्वज्ञ भगवान 
को नमस्कार करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--जंसे (देवासुरमणुअरायसम्बंधो) कल्पवासी, भवनत्रिक 
तथा मनुष्यों के इन्द्रों सहित (भत्तो) भक्तिमान (उबजुत्तो) तथा उद्यमबंत (लोगों) यह 
लोक (तस्स णमाइ) उस सर्वज्ञ को नमस्कार (णिच्चं) सदा (करेदि) करता है (तहाबि) 
तेसे ही (अहं) मै ग्रन्थकर्ता श्रीकुन्दकुन्दाचार्य (तं) उस सर्वज्ञ को नमस्कार करता हूँ । 

भाव यह है कि जंसे देवेन्द्र व चक्रवर्ती आदिक अनन्त और अक्षय सुख आदि गुणों 
के स्थान सर्वेज्ञ के स्वरूप को नमस्कार करते है तेसे मै भी उस पद का अभिलाषी होकर 
परमभक्ति से नमस्कार करता हूँ ॥५२।११॥% 

इस तरह आठ स्थलों के द्वारा बत्तीस गाथाओं से और उसके पीछे एक नमस्कार 
गाथा ऐसे तेतीस गाथाओं से ज्ञान प्रपंच नाम का तीसरा अंतर अधिकार पूर्ण हुआ। आगे 
सुख प्रपंच नाम के अधिकार से अठारह गाथाएं है जिसमे पांच स्थल है, उनमें से प्रथम 
स्थल में “अत्थि अपुत्तं ' इत्यादि अधिकार गाथा सूत्र एक है, उसके पीछे अतीन्‍्द्रिय ज्ञान 
की मुख्यता से “जं पेच्छदो' इत्यादि सूत्र एक है। फिर इन्द्रियजनितज्ञान की मुख्यता से 
'जीवो सय॑ं अमुत्तो' इत्यादि गाथाएं चार है फिर अभेदतय से केवलज्ञान ही सुख है ऐसा 
कहते हुए गाथाएं ४ है । फिर इन्द्रिय-सुख का कथन करते हुए गाथाएं आठ है । इनमे भी 
पहले इद्रवियसुख का रूप स्थापित करने के लिये 'मणुआसुरा' इत्यादि गाथाएं दो है । फिर 
मुक्त आत्मा के देह व होने पर भी सुख है इस बात को बताने के लिपे देह सुख का कारण 
नही है, इसे जनाते हुए “पय्या इट्ठ विसये” इत्यादि सुत्र दो है। फिर इन्द्रियों के विषय 


* इस गाथा वी टीका श्री अमृतचन्द्रसूरि ने नहीं की है । 


श्र्४ड ] [ प्रवयणसारो 


भी सुख के कारण नहीं है, ऐसा कहते हुए 'तिमिरहरा' इत्यादि गाथाएं दो है, फिर सर्वज्ञ 
को नमस्कार करते हुए 'तिजो दिद््‌ठ5' इत्यादि सूत्र दो है ? इस तरह पांच अतर अधिकार 
मे सपुदाय पातनिका है। 

अथ ज्ञानादभिन्नस्य सौख्यस्थ स्वरूप प्रपञ्वयन्‌ ज्ञानसौरूपयों: हेयोवारेयत्वं 
चिन्तपति-- 

अत्थि असुत्तं मुत्तं अदिदियं इंदियं च अत्थेसु । 
णाणं च तहा सांक्खं ज॑ तेसु परं च तं॑ णेयं ॥५३॥। 
अस्त्यमृर्त मूत्ंमतीन्द्रियमैन्द्रिय. चार्थेष्‌ । 
ज्ञानञ्च तथा सौख्य यत्तेषु परञ्च तत्‌ ज्ञेयम्‌ ॥५३॥ 

अन्न ज्ञानं सौख्य॑ च मूर्तमिन्द्रियण॑ं चेकमस्ति । इतरदसमुतंमतीन्द्रियं चास्ति । तत्र 
यदमुतंमतीन्द्रियं च. तत्पधानत्वादुपादेयत्वेन ज्ञातव्यम्‌ । तत्राद्य सुर्ताभि. क्षायोपशमिकी- 
मभिरुपयोगशक्तिभिस्तथाविधेश्य.. इन्द्रियेभ्य: समुत्प्यमानं परायत्तत्वात्‌ कादाचित्कत्व, 
क्रमकृतप्रवृत्ति-पप्रतिपक्ष॑ सहानिवृद्धि च गौणमिति कृत्वा ज्ञानं च सौध्यं च हेतु । इत्तर- 
त्पुनरमुर्ताभिश्चेतन्यानु विधायिनी भिरेका किनी भिरेवात्मपरिणामशक्तिभिस्तथ विधे भ्यो5ती निद्रिये 
भ्यः स्वाभाविकचिदाकारपरिणामेभ्य. समुत्पद्यममानमत्यन्तमात्मायत्तत्वान्तित्य, युगपत्कृत- 
प्रवृत्ति निःप्रतिपक्षमहानिवृद्धि च॒ मुख्यमिति क्ृत्वा ज्ञानं सौस्यं चोपादेयम्‌ ॥५३॥ 

भूमिका--अब, ज्ञान से अभिन्‍त रूप सुख के स्वरूप को विस्तारपुर्वंक वर्णव करते 
हुए ज्ञान ओर सुख की हेय-उपादेयता का विचार करते है--- 

अन्वयार्थ---[ अर्थषु ज्ञान] पदार्थ सम्बन्धी ज्ञान [असूर्त-मूर्त | अमूरते या मूर्त, [ अती- 
न्द्रिय ऐन्द्रिय च अस्ति | अतीन्द्रिय या ऐन्द्रिय होता है, [च तथा सौख्य | और इसी प्रकार 
(अमृत या मृत, अतीन्द्रिय या ऐन्द्रिक) सुख होता है| [तेषु च यत्‌ पर] उन (दो प्रकार 
के ज्ञान-सुख) मे जो (अमुतं-अतीन्द्रिय ज्ञान-सुख) प्रधान (उत्कृष्ट) है [तत्‌ ज्ञेय| वह 
अमुर्ते-अतीरियज्ञान और सुख (उपादेयरूप) जानने योग्य है । 

टीका--[ ज्ञान तथा सुख दो प्रकार का है उनमे से यहाँ) एक ज्ञान तथा सुख 
मुर्ते है और इन्द्रियों से उत्पन्न होने वाला इन्द्रियण है और दूसरा (ज्ञान तथा सुख) 
अमृर्ते है और अतोीन्द्रिय है, उसमे जो अमृर्त और अतीन्द्रिय है वह प्रधान होने से उपादेय 
रूप से जानने योग्य है । 

(गाथा का अर्थ पूरा हो गया । अब इसके भाव को टीकाकार स्वयं स्पष्ट करते है) 


पवयणस।रो ] [ १२५ 


- वहाँ (उनमें से) पहुला ज्ञान तथा सुख (१) मुतेरूप (२) क्षायोपशमिक (३) 
उपयोग शक्तियो से उस-उस प्रकार की इन्द्रियो के द्वारा उत्पन्त होता हुआ, पराधीन होने 
से कादाचित्क (अनित्य) क्रमशः प्रवत्त होने वाला, सप्रतिपक्ष और हानिवृद्धियुक्त है। 
इसलिये गोण है, और गौण होकर वह हेय है । 

दूसरा ज्ञान तथा सुख (१) अमृतंरूप (२) चेतन्यानुविधायी, (३) एकाकी, 
(४) आत्म-परिणाम-शक्तियो से तथाविध अतीन्द्रिय, (५) स्वाभाविक चिदाकार परिणामों 
के द्व।रा उत्पन्त होता हुआ अत्यन्त आत्माधीन होने से नित्य, युगपत्‌ प्रवर्तसान, निःप्रतिपक्ष, 
ओर हाति वृद्धि से रहित है। इसलिये मुख्य है और मुख्य होकर वह (असमुतं-अतीन्द्रिय 
ज्ञान और सुख) उपादेय है ॥५३॥ 

तात्पयंवृत्ति 

अथातीन्द्रियसु खस्योपादेयभूतस्य स्वरूप प्रपथ्चयन्नतीन्द्रियज्ञानमतीन्द्रियसुख चोपादेयमिति, 
यत्पुनरिन्द्रियज ज्ञान सुखं च तद्धेयमिति प्रतिपादनरूपेण प्रथमतस्तावदधिकारस्थलगाथया स्थल- 
चतुष्ठय सूत्रयति,-- 

अत्थि अस्ति विद्यते। कि कत्‌ ? णाण ज्ञानमिति भिन्नप्रक्रमों व्यवहितसम्बन्ध:। 
किविशिष्ट ? अमुत्तं मुत्त अमूर्त मूर्त च | पूनरपि किविशिष्ट ? अदिदिय इंदियं च यदमूर्तं तदतीन्द्रिय- 
मृर्त पूनरिन्द्रियज । इत्थभूत ज्ञानमस्ति । केषु विषयेषु ? अत्थेसु ज्ञेयपदार्थेषूु, तहा सोकक्‍्खं च तथैव 
ज्ञानवदमूर्तमतीन्द्रिय मृत॑मिन्द्रियण च सुखमिति । ज तेसु पर च त णेय यत्तेषु पूर्वोक्तज्ञानसुखेषु मध्ये 
परमुत्कृष्टमती निद्रय तदुपादेयमिति ज्ञातव्यम । 

तदेव विव्वियते-अमूर्ताभि क्षायिकीभिरतीन्द्रियाभिश्चिदानन्दकलक्षणानि. शुद्धात्मशक्ति- 
भिरुपन्नत्वादती न्द्रियज्ञान सुख चात्माधीनत्वेनाविनश्वरत्वादुपादेयमिति पूर्वोक्तामूर्तंशुद्धात्मशव्तिभ्यों 
विलक्षणाभ्रि क्षायोपशमिकेन्द्रियशक्तिभिरुत्पन्नत्वादिन्द्रियज ज्ञान सुख च परायत्तत्वेन विनश्व रत्वाद्धे- 
यमिति तात्पयंम्‌ ॥५३॥ एवमधिकारगाथया प्रथमस्थल गतम्‌ 

उत्थानिका--आगे अतीन्द्रियसुख जो उपादेय रूप है उसका स्वरूप कहते हुये 
अतीन्द्रियज्ञान तथा अतीन्द्रियसुख उपादेय है और इन्द्रियजनितज्ञान और सुख हेय है इस 
तरह कहते हुये पहले अधिकार स्थल की गाथा से चार स्थल का सूत्र कहते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अत्थेयु) ज्ञेय पदार्थों के सम्बन्ध में (णाणं) ज्ञान (अपुत्तं ) 
जो अमृरतिक है सो (अदिदियं) अतीन्द्रिय है तथा (मुत्त) जो सूतिक है सो (इन्दियं) 
इन्द्रिय-जन्य (अत्यथि) है (तहा च सोवखं) तंसे ही अर्थात्‌ ज्ञान की तरह अपूर्तिकसुख 
अतीन्द्रिय है तथा मुृतिकसुख इच्द्रिय-जन्य है (तेपु जं पर) इन ज्ञान और सुखों में जो 
उत्कृष्ट अतीन्द्रिय है (तं च॒ णेयं) उनको ही, उपारेय है ऐसा जानना चाहिये । 


१२६ [ पवयणसारो 


इसका विस्तार यह है कि असूर्तिक, क्षायिक, अतीन्द्रिय, चिदानन्द लक्षण-स्व॒हृूप 
शद्धात्मा की शक्तियों से उत्पस्त होने वाला अतीन्द्रियज्ञान ओर सुख आत्मा के ही अधीन 
होने से अविनाशी है, इससे उपादेय है तथा पूर्व में कहे हुए अमृत शुद्ध आत्मा की शक्ति से 
बिलक्षण जो क्षायोपशमिक इन्द्रियों की शक्तियों से उत्पन्न होने वाला ज्ञान और सुख हैं, 
वे पराधीन होने से विनाशवान है, इसलिये हेय है, ऐसा तात्पर्य है। अतीन्द्रियज्ञान व सुख 
की अपेक्षा इन्द्रिय-जनित ज्ञान व सुख हेय है, सवंथा हेय नही है ॥५३॥ 

अथातीन्द्रियसौख्यसाधनी भुतमतो निद्रियज्ञानमुपादेय म भिष्टो ति-- 

जं पेच्छदो अमुत्त मुत्तेसु अदिदियं च पच्छण्णं। 
सयलं सगं च इदरं त णाणं हवदि पच्चक्‍क ॥५४॥ 
यत्प्रेक्षमाणस्या मूर्त मूर्तेष्वती न्द्रिउच प्रच्छन्तम्‌ । 
सकल स्वकज्च इतरत्‌ तदज्ञानच भवति अत्यक्षम ॥॥५४।॥ 

अतीन्द्रियं हि ज्ञानं यदमुत॑ यन्पुततेष्वप्यतीन्द्रिय यत्प्रच्छन्नं च तत्सकलं स्वपर- 
विकल्पान्तःपाति प्रेक्षत एवं । तस्य खल्वसुर्तेष धर्माधर्मादिषु, मुर्तेंष्वप्यतीन्द्रियेष्‌ परमाण्वा- 
दिषु, द्रव्यप्रच्छन्‍्नेषु कालादिषु, क्षेत्रप्रच्छन्नेष्वलोकाकाशप्रदेशादिषु, कालप्रच्छन्नेष्वसां- 
प्रतिकपययिषु, भावप्रच्छन्नेषु स्थुलपर्यायान्तर्लीवसयुक्ष्मप्ययिषु सर्वेष्वपि स्वपरव्यवस्थाव्यव- 
स्थितेष्वस्ति व्रष्टत्वं प्रत्यक्षत्वात्‌ । प्रत्यक्ष हि ज्ञानमुज्िनानतशुद्धिसन्निधानमनादिसिद्धचेत- 
न्यसामान्यसंबन्धमेकमेवाक्ष चासानसात्मानं प्रतिनियतसितरां सामग्रीममृगथमाणमनन्त- 
शक्तिसद्भावतो&्नन्तताघुपगतं दहनस्थेव दाह्याकाराणां ज्ञानस्य ज्ञेयाकाराणामनतिक्रमाद्य- 
थोदितानुभावमनुभवत्तत्‌ केन नाम निवायेत । अतस्तदुपादेयम्‌ ॥५४॥ 

भूमिका---अब, अतीन्द्रियसुख्त का साधनभूत अतीन्द्रियज्ञान उपादेय है, इस प्रकार 
उसकी प्रशंसा करते हैः--- 

अन्वयार्थे---.] प्रेज्षमाणस्य यत्‌ ] देखने वाले का जो ज्ञान [अमूर्त| अमूर्त को, 
[मृर्तेषु अतीन्द्रिय | मूर्त पदार्थों मे भी अतीन्द्रिय (परमाणु आदि) को, [चघ प्रच्छत्त | (काल 
या क्षेत्र की अपेक्षा गुम्त-इन्द्रिय-अग्राह्मय को, [सकल | इन सबको [स्वय.च इतरत्‌ | स्व 
तथा पर को [पश्यति] देखता है (जानता है) [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [प्रत्यक्ष भवति ] 
प्रत्यक्ष है । 

टोका--जो अमृत है, जो मृर्तों मे भी अतीन्द्रिय है, और जो प्रच्छन्‍त (काल या 

क्षेत्र की अपेक्षा गुप्त-इन्द्रिय है ग्राह्म नही) है, उस सबको जो कि स्व और पर इन दो 


(१) तण्णाण (ज० बृ) | 
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ज्षेदों मे समा जाता है, अतीन्द्रिय ज्ञान अवश्य देखता है। अमूर्त धर्मास्तिकाय आदि को 
और मूर्तों मे भी अतीन्द्रिय परमाणु इत्यादिको से तथा द्रव्य से प्रच्छन्‍त काल-अणु 
आदिको मे, क्षेत्र से प्रच्छन्‍्त अलोक्ाकाण के प्रदेश आदिको मे, काल मे प्रच्छन्‍त असाम्प्रतिक 
(मृत-भविष्यत) पर्यायों मे, तथा भाव से प्रच्छन्‍्त स्थल पर्यायो मे अन्तर्लीत सुक्ष्म पर्याय 
मे यानि उन सब ही मे जो कि स्व और पर की व्यवस्था मे व्यवस्थित है, प्रत्यक्ष होने से 
वास्तव में उस अतीन्द्रियज्ञान के दृष्टापन है (उन सबको वह अतीन्‍्द्रिप्ज्ञान देखता है, 
क्योकि वह प्रत्यक्ष है) । 

अब इसको न्याय से आचार्य स्वयं सिद्ध करते हैं--(१) जिसको अनन्त शुद्धि का 
सद्भाव प्रगट हुआ है, (२) जो देतन्य सामान्य के साथ अनादि-सिद्ध सम्बन्ध वाला हे 
(३) एक ही अक्ष नामक आत्मा के प्रति जो नियत है, (४) जो (इन्द्रियादिक उपात्त अनुपात्त ) 
अन्य सामग्री को नही हूंढता है, (जिसे अन्य सामग्री की सहायता की आवश्यकता नही है) 
और (५) जो अनन्तशक्ति के सदभाव के कारण अनन्तता को प्राप्त है, ऐप्ता वह प्रत्पक्ष 
ज्ञान ज॑ंसे दाह्माकारों से दहुन का अतिक्रमण (उलंघन) नही होता, उसी प्रकार ज्ञेयाकारों 
से ज्ञान का अतिक्रमण (उलंघन) न होने से यथोक्त प्रभाव का अभाव करता हुआ (उपर्युक्त 
अतिशयों सहित होने से) वास्तव मे वह किसके द्वारा रोका जा सकता है ? (किसी से भी 
नहीं रोका जा सकता) । इसलिये बह अतीन्‍न्द्रियज्ञान उपादेय हैं ॥॥५४॥ 


तात्पयंदृत्ति 
अथ पूवव वितमुपादेयभूतमतीन्द्रियज्ञान विशेषेण व्यवतोंकरोति-- 

ज यदन्तीन्द्रिय ज्ञान कतू । पेच्छदो प्रेक्षमाणपुरुषस्य जानाति। कि कि ? अमुत्त 
अमूतंमतीन्द्रियनिरुपरा गसदानन्देकसुखस्वभाव यत्यरमात्मद्रव्प तत्प्रभूति समस्तामूर्तंद्रव्मममृह मुत्तेसु 
आदन्दिय च मूतंषु पुदगलद्र॒व्येषु यदतीन्द्रिय परमाण्वादि पच्छष्ण कालाणुप्रभृतिद्रव्यरूपेण प्रच्छन्‍्न 
व्यवहितमन्तरित, भलोकाकाशप्रदेशप्रशृति क्षत्रप्रच्छन्‍्न, निविकारपरमानन्देकसुखास्वादपरिणतिस्प- 
परमात्मनो वतमानसमयगतपरिणामास्तत्प्रभुतयों ये समस्तद्रव्याणा वततंमानसमथगतपरिणामास्ते 
कानप्रच्छनना , तस्येव परमात्मम सिद्धरूपशूद्धव्यब्ज्नपर्याय शेपद्रव्पणा थे थे यथासम्भव 
व्यञ्जनपर्यायास्तेष्वन्तभू ता प्रतिसमयप्रवतेमानपट्प्रकारवुद्धि]हनिरुपा अवपर्याथा भावश्रच्छस्ता 
भण्यग्ते। सयल तत्पूर्वोबित समस्त ज्ञेय द्विधा भवति | क्धमिति चेतू ? सग च इदरं किमपि * 
पधासग्भव स्वद्रव्पगत इतरत्तरद्रव्यगत च तदुनय यत आारणाज्जानाति तेन ज्रारणेन तप्णाण 
तत्एवोउततज्ञान हृददि भवति । बपचत ? पच्चदछ प्रत्यक्षमि त 


4») कल 


न 
जा) 


अब्ाह पिप्प -ज्ञानप्रपहछ्चाधिकार पृवमेबगत अझस्मितू सुड्प्रझ्वाधिआारें सुखभेद 
रु १ 5 
वधनीयमिति ९ परिहारमाह-यदतीद्वय ज्ञान पूर्व भणित तदेवाभेदनयेन सुख अदतीति ह्ञापनाथ॑, 
शयदा जानस्प मृर्पवत्त्या तत्र हेयोपादेयचित्ता सास्तोति ज्ञ पनाथं वा। एवमनिबल्द्रियज्ञानप्रपादेय- 
शितियनशणपतेतेण्गादया द्वित्तीयस्थल गरम ४ ४।॥। द 
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उत्थानिका--आगे उसी पूर्वे मे कहे हुए अतीन्द्रियज्ञान का विशेष वर्णन करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(पेच्छदो) अच्छो तरह देखने वाले केवलज्ञानी पुरुष का 
(जं) जो अतीन्द्रिय केवलज्ञान है सो (अप्ुत्त) अमूरतिक को अर्थात्‌ अतीन्द्रिय तथा राग रहित 
सदा आनन्दमयी सुखस्वभाव के धारी परमात्सद्रव्य को आदि लेकर सब भमृतिकद्रव्य 
सम्‌ह को, (मुत्तेतु) मूृतिक पुद्गल द्रव्यों मे (अदिदियं) अतीन्द्रिय-इन्द्रियों के अगोचर 
परमाणु आदिकों को (च पच्छण्णं ) तथा गुप्त को अर्थात्‌ द्रव्यापेक्षा कालाणु आदि अप्रगट 
तथा दूरवर्ती द्रव्यों को, क्षेत्र अपेक्षा गुप्त अलोकाकाश के प्रदेशादिकों को, काल की अपेक्षा 
प्रच्छन्‍्न-विकाररहित परसानन्दसयी एक सुख के आस्वादन की परिणति रूप परमात्मा के 
वर्तमान समय सम्बन्धी परिणामों को आदि लेकर सब द्रव्पो की वतंमान समय की 
पर्यायो को तथा भाव की अपेक्षा उस ही परमात्मा की सिद्ध रूप शुद्ध व्यजन तथा अन्य 
द्रव्यों की जो यथासंभव व्यंजनपर्याथ उनमे अतभूत अर्थात्‌ मग्न जो प्रति समय मे 
वतंन करने वाली छ प्रकार वद्धि हानि स्वरूप अर्थ-पर्याय इन सब प्रच्छन्न द्रव्य क्षेत्र काल 
भावों को; और (सगं च इदरं) जो कुछ भी यथासम्भव अपना द्रव्य सम्बन्धी तथा परद्रव्य 
सम्बन्धी या दोनो सम्बन्धी है (सयल) उन सर्व ज्ञेब पदार्थों को जानता है (त णाण) वह 
ज्ञान (पच्चवर्ं) प्रत्यक्ष (हवदि) होता है । 

यहाँ शिष्य ने प्रश्न किया कि ज्ञान-प्रपंच का अधिकार तो पहले ही हो चुका । 
अब इस सुख प्रपंच के अधिकार में तो सुख का ही कथन करना योग्य है? इसका 
समाधान यह है कि जो अतीन्‍न्द्रियज्ञान पहले कहा गया है वह ही अभेदनय से सुख है इसकी 
सूचना के लिये अथवा ज्ञान को सुख्यता से सुख है क्योंकि इस ज्ञान मे हेय उपादेय की 
चिता नही है इसके बताने के लिये कहा है। इस तरह अतीन्‍न्द्रियज्ञान ही ग्रहण करने योग्य 
है, ऐसा कहते हुए एक गाथा द्वारा दूसरा स्थल पूर्ण हुआ ॥५४। 

अथेन्द्रियसौस्यसाधनी भुतमिन्द्रियज्ञानं हेय॑ प्रणिन्दति--- 

जोवो सयं अमुत्तों मुत्तिगदों तेण मुत्तिणा मुत्तं । 
ओगेण्हित्ता जोग्गं जाणदि वा तं ण' जाणादि ॥५५॥ 
जीव स्वयममूर्तो मृतिगतस्तेन मूर्तेन मूतेम्‌ । 
अवयृह्य योग्य जानाति वा तन्‍न जानाति ॥५५॥ 

इन्द्रियज्ञानें हि मृतोपलम्भक मूर्तोपलभ्य च तद्दान्‌ जीवः स्वयममृ्तोड्पि पञचेन्द्रिया- 

त्मक॑ शरीर मुूतंमुपागतस्तेन ज्ञप्तिनिष्पत्तो बलाधाननिमित्ततयोपलस्भकेन मूुर्तेन मुतं 


१ तण्ण। 
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स्पर्शादिप्रधानं वस्तुपलस्यतामुपागत॑ योग्यमवर्गुह्य क्दाचित्तदुपर्पपरि शुद्धिसंभवादवग- 
उछति, कदाचित्तदसं भवान्‍्नावगच्छति । परोक्षत्वात्‌ । परोक्ष हि ज्ञानमतिदृढतराज्ञानतमो- 
यन्थिएुण्ठवान्निमी लितस्थानादिसिद्धचेतन्यसासान्यसबन्धस्थाप्यात्मनः स्वयं परिच्छेत्तुसर्थे- 
ससमथर्थस्थोपात्तानुपात्तपरप्रत्ययसास प्रीसाग्गंणव्यपग्रतयात्यन्तविसंष्ठुलत्वमवलम्बसानसनन्ताया: 
शक्त: परिस्खलनान्नितान्तविक्लवीभुत॑ महामोहमल्लस्थ जीवदवस्थत्वात्‌ परपरिणति- 
प्रवातिताभिप्रायमपि पदे पदे प्राप्तविप्रलम्भसनुपलस्मसंभावनामेव परमाथंतो5हेति । अतस्त- 
द्वेघम ॥॥५५॥ 

भूमिका--अब, इन्द्रियसुख का साधनभुत इन्द्रियज्ञान हेय है, इस प्रकार उसकी 
निन्‍दा करते है-- 

अन्वयार्थे---| स्वय अमृत. | स्वयं अमृत [जीव.] जीव [मूृतिगतः | मृत शरीर को 
प्राप्त होता हुआ [तेन मूर्तेत] उस मूर्त शरीर के हारा [योग्य मूर्त] (इन्द्रिय से ग्रहण) 
योग्य मृत पदार्थ को [अवग्रह्म | अवग्रह करके [जानाति] जानता है [वा तत्‌ न जानाति] 
अथवा उसको नही जानता है (कभी जानता है और कभी नही जानता है) | 

टीका--इन्द्रियज्ञान वास्तव में छुर्ते-डपलस्भक है ओर मृते-उपलभ्य है। अर्थात्‌ 

इन्द्रियशज्लान जिस चीज के द्वारा जानता है वह भी मूर्ते है और जिस चोज को जानता है 
वह भी पृतें है। उस इन्द्रियज्ञान वाला जीव स्वयं अमूर्त होने पर भी मूर्त पंचेन्द्रियात्मक 
शरीर को प्राप्त होता हुआ, ज्ञप्ति उत्पत्त करने से बलधारण (बल देने रूप) निमित्त 
होने से जो उपलम्भक है, ऐसे उस मूर्त (शरीर) के द्वारा ज्ञेयता तथा योग्यता को प्राप्त 
मूर्त स्पश आदि प्रधान वस्तु को अवग्रह करके, कदाचित्‌ उससे ऊपर ऊपर की शुद्धि के 
सद्भाव के कारण जानता है और कदाचित्‌ अवग्रह के ऊपर ऊपर की शुद्धि के असद्भाव 
के कारण नही जानता है, वयोकि वह (इन्द्रियज्ञान) परोक्ष है। अब इसको न्याय से सिद्ध 
करते है । चेतन्य--सामान्य के साथ जिसका अनादि-सिद्ध सम्बन्ध होने पर भी जो अति 
दृढतर अज्ञानरूप तमोग्रस्थि (अन्धक्चारसघुह) द्वारा भावृत्त होने से संकुचित हो गया है 
(ओर इसलिये) स्वन्यं पदार्थों को जानने के लिये असमर्थ हो गया है, ऐसे आत्मा के, 
(१) उपात्त और अनुपात्त प्र-पदार्थ रूप कारण--सामग्री को ढूँढने की व्यग्रता से अत्यन्त 
चचल-तरल अस्थिरता को अवलस्बन करता हुआ, (२) अनन्तशक्ति से च्युत होने से 
अत्यन्त विक्‍्लव (खिन्त) वर्तता हुआ, (३) महामोह मल्‍ल के जीवित अवस्था में रहने 
से पर-परिणति का (पर को परिणप्रतित करने का) अभिप्राय करने पर भी पद पद पर 


१३० ] [ पवयणसारो 


ठगाई को प्राप्त होता हुआ--बह परोक्षज्ञान वास्तव में न जानने की सम्भावना को प्राप्त 
है । इसलिये वह इन्द्रियज्ञान हेय है ॥५५॥ 
तात्पयंबृत्ति 

अथ हेयभूतस्थेन्द्रियसुखस्य कारणत्वादल्पविषयत्वाच्चे रिद्रयज्ञान हेयमित्युपदिश ति- 

जीचो सय अमुत्तो जीवस्तावच्छक्तिरूपेण शुद्धद्रव्यायिकनयेनामूर्तातीन्द्रियज्ानसुखस्वभाव , 
पश्चादनादिबन्धवशाद्‌ व्यवहानयेन सुत्तिगदो मूृतंशरीरगतो मूतंशरीरपरिणतो भवत्ति। तेण सुत्तिणा 
तेन मृतेशरीरेण मूतेंशरीराधारोत्पनमूतेद्रव्येन्द्रियईभावेन्द्रियाधारेण सुत्त मूर्त वस्तु ओगेप्हित्ता अव- 
ग्रहादिकिन क्रमकरणव्यवधानरूप कृत्वा जोग्ग तत्स्पर्शादिमूते वस्तु । कथभूत ? इन्द्रियग्रहणयोग्य 
जाणदि वा तण्ण जाणादि स्वावरणक्षयोपशमयोग्य किमपि स्थूल जानाति, विशेषक्षयोपशमाभावात्‌ 
सूक्ष्म न जानातीति । 

« अयमत्र भावार्थ:-इन्द्रियज्ञान यद्यपि व्यवहारेण प्रत्यक्ष भण्यते, तथापि निश्चयेन केवल- 

ज्ञानापेक्षया परोक्षमेव परोक्ष तु यावताशेन सुक्ष्मार्थ न जानाति तावताशेन चित्तखेदकारण भवति। 
खेदश्च दु खं, ततो दु खजनकत्वा दिन्द्रियज्ञान हैयमिति ॥५५॥ 


उत्थानिका--आगे त्यागने योग्य इच्द्रियसुख का कारण होने से तथा अल्प विपय 
के जानने की शव्ति होने से इन्द्रियज्ञान त्यागने योग्य है ऐसा उपदेश करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जीवो सयं अपुत्तो) जीव स्वयं अमुर्तिक है अर्थात्‌ 
शक्तिरूप से व शुद्धद्रव्याथिकनय से अमूर्तिक अतीन्द्रियक्ान और सुखमयी स्वभाव को 
रखता है तथा अनादिकाल से कर्म बंध के कारण से व्यवहार मे (सुत्तिगदो) मूर्तिक शरीर 
मे प्राप्त है व मुतिमान शरीरों द्वारा मूर्ति कसा होकर परिणमन करता है (तेण सुत्तिणा) 
उस मृतंशरीर के द्वारा अर्थात्‌ उस सूतिकशरीर के आधार में उत्पन्त जो सूर्तिक द्रव्ये- 
रिद्रिय और भावेन्द्रिय, उनके आधार से (जोग्गं मुत्त) योग्य सूतिक वस्तु को अर्थात्‌ 
स्पर्शादि इंद्रियो से ग्रहण योग्य मृतिक पदार्थ को (ओगेण्हित्ता) अवश़ह आदि से क्रम-क्रम 
से ग्रहण करके (जाणदि) जानता है अर्थात्‌ अपने आवरण के क्षयोपशम के योग्य कुछ 
भी स्थूल पदार्थ को जानता है (वा तण्ण जाणादि) तथा उस मूरततिक पदार्थ को नही भी 
जानता है, विशेष क्षयोपशम के न होने से सुक्ष्म या दूरवर्तों, व काल से प्रच्छन्‍त व भृत- 
भावी काल के बहुत से सृतिक पदार्थों को नहीं जानता है। यहाँ यह भावार्थ है कि 
इन्द्रियज्ञान यद्यपि व्यवहार से प्रत्यक्ष कहा जाता है तथापि निश्चय से क्वलज्ञान की 
अपेक्षा से परोक्ष ही है। परोक्ष होने से जितने अंश से वह सुक्ष्म पदार्थ को नही जानता 
है उतने अंश सें जानने की इच्छा होते हुए न जान सकने से चित्त को खेद का कारण 


ही है, खेद ही दुख है इसलिये दुःखो को पैदा करने से इन्द्रियज्ञान त्यागने योग्य 
॥५४॥ 


पवयणसारो ] [ १३१ 

अथेन्द्रियाणां स्वविषयमात्रेडपि युगपत्प्रवत्यसंभवाड्धेयमेबेन्द्रियज्ञानमित्यवधारयति-- 

फासो रसो य गंधों वण्णो सद्दो य पुग्गला' होंति । 
अक्खाणं ते अक्खा जुगवं ते णेब गेण्हुति ॥५९॥ 
स्पर्शो रप्तश्च गन्धो वर्ण, शब्दश्च पुद्‌गला भवन्ति । 
अक्षाणा तान्यक्षाणि युगपत्तान्नैव ग्रहणन्ति | ५६॥ 

इन्द्रियाणां हि स्पशंरसणन्धवर्णप्रधाना: शब्दश्च॒ग्रहणयोग्या: पुद्गलाः । अथेन्द्रिये- 
यूंगपत्तेषपि न युह्मसन्ते, तथाविधक्षयोपशसनशवतेरसंभवात्‌ । इन्द्रियाणां हि क्षयोपशम- 
संज्ञिकाया: परिष्छेत्या: शवतेरच्तरज्भापा: काकाप्षितारकवत क्रम्मप्रवृत्तिवशादनेकतः प्रका- 
शयितुमसमर्थत्वात्सत्स्वपि द्रव्येन्द्रियद्धारेजु न यौगपद्येत निखिलेन्द्रियार्थावबोध: सिद्धबय त्‌, 
प्रोक्षर्वात्‌ ॥५६॥ 

भूमिका--अब, इन्द्रियों के अपने विषय सात्र मे भी युगपत्‌ प्रवृत्ति की असंभवता 
होने से इन्द्रियज्ञान हेय है, इस प्रकार उसकी तिन्‍्दा करते है-- 

अन्दयार्थ--[ स्पशे. ] स्पशे, [रस.] रस, [गध | गध, [वर्ण:| वर्ण [च] और 
[ शब्द | शब्दरूप [पुदृगला. | पुदूगल [भवन्ति | है। वे [अक्षाणा (विपया:) भवन्ति| 
इन्द्रियों के विषय है। [तानि अक्षाणि| (परच्तु) वे इन्द्रियाँ [तान्‌] उनको [भी] | युग- 
पत्‌ | एक साथ [न एव गृह्तन्ति] ग्रहण नही करती है (युगपत्‌ नही जान सकती है) । 

टीका--स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण प्रधान (गुणवाला) तथा शब्दरूप पुदगल वास्तव 
मे इन्द्रियों के ग्रहूण करते योग्य है। किस्तु इन्द्रियों के हरा एक साथ वे पुद्गल भी प्रहण 
नही होते है। कधोक्ति क्षयोपशण से उस प्रकार की शक्ति का होना असम्भव है । 
क्षयोपशम नाम की अन्तरंग झ्ञातृशक्ति के कौबे की आंख की पुतली की भांति, क्रमिक 
प्रवृत्ति के वश से अनेकत्तः प्रकाश के लिये (एक ही साथ अनेक विषयों को जानने के लिये) 
असमर्थता होने से द्रव्पेन्द्रिय द्वारो के विद्यमान होने पर भी, इन्द्रियों के युगपत्‌ पने से 
समस्त इन्द्रियों के विषयभुत पदार्थों का ज्ञान नही होता, क्योकि इन्द्रियज्ञान परोक्ष 


है ॥५६।॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ चक्ष्रादीन्द्रियज्ञाव रूपादिस्वविषयमपि युगपत्न जानाति तेन कारणेन हेयमिति 
निश्चिनोति-- 
फासो रसो य गन्धो दण्णो सद्दोीय पोग्गला होति स्पर्शरसगन्ध्रवर्णशब्दा पुद्गला मूर्ता 
भवन्ति | ते च दिपया । केया ? अक्जाण स्पर्शनादीन्द्रियाणा ते अक्खा ठान्यक्षाणीन्द्रियाणि कत्‌ णि 
जुगव ते णंद गेण्हति युगपत्तान्‌ स्वकीयविषयानपि न गृहणन्ति न जानन्तोति । ह 





१ पोगला (ज० वृ०) 


श्श२ )| [ पवयणसारो 


अयमत्राभिप्राय:--पथा सर्वप्रकारोपादेयभूतस्यानन्तसुखस्योपादानका रणभूत केवलज्नञान 
युगपत्समस्त वस्तु जानत्सत्‌ जीवस्य सुखकारण भवति तथेदमिन्द्रियज्ञान स्वकीयविषयेषपि युगपत्परि- 
ज्ञानाभावात्युखकारण व भवति ॥५६॥ 

उत्थानिका--आगें यह निश्चय करते है कि चक्षु आदि इन्द्रियो से होने वाला ज्ञान 
अपने-अपने रूप रस, गध, आदि विपयो को भी एक साथ नही जान सकता, इस कारण 
से त्यागने योग्य है । 

अन्वय सहित विशेषार्थे--(अक्खाणं) स्पर्शन, रसता, त्राण, चक्षु ओर श्रोत्र इस 
पॉच इन्द्रियों के (फासो रसो य गधों वण्णों सही य) स्पशे, रस, गन्ध वर्ण और शब्द ये 
पाँचों ही विषय (पोग्गला होति) पुद्गलसयी है या पुद्गल द्रव्य है या मृतिक है (ते अकखा) 
वे इंद्रियाँ (तेणेब) उन अपने विषयों को भी (जुगव) एक समय से एक साथ (ण गेण्हंति) 
नहीं प्रहण कर सकती है-नही जान सकती । 

अभिप्राय यह है कि जेंसे सब तरह से ग्रहण करने योग्य अनन्तसुख का उपादान- 
कारण जो केवलज्ञान है सो ही एक समय में सब वस्तुओं को जानता हुआ जीव के लिये 
सुख का कारण होता है तंसे यह इन्द्रिय-ज्ञान अपने विषयों को भी एक समय में व जान 
सकने के कारण सुख का कारण नहीं है ॥५६॥ 

अभेन्द्रियज्ञानं न प्रत्यक्ष भवतीति निश्चिनोति--- 

प्रदव्ब॑ ते अक्खा णेव सहावो त्ति अप्पणों भणिदा' 
उवलद्धं तेहि कधं पच्चकखं अप्पणो होदि ॥५७॥ 
परद्रव्य तान्यक्षाणि नेव स्वभाव इत्यात्मनों भणितानि । 
उपलब्ध त्तै: कथ प्रत्यक्षमात्मनोी भवति ॥५७॥। 
आत्मानमेव केवल प्रतिनियतं केवलज्ञान प्रत्यक्ष, इदं तु व्यतिरिक्तास्तित्ववोगितया 


परद्रव्यतामुपगतेरात्मगः स्वन्ावतां मनागध्यसंस्पृशाडडू रिन्द्रियंस्पलभ्योपजन्यमात नेवा- 
त्मनः प्रत्यक्ष भवितुमहँति ॥५७॥। 


भूमिका--अब, इन्द्रिय-ज्ञान प्रत्यक्ष नही होता है, यह निश्चय करते हैं:--- 

अन्वयार्थें--[ तानि अक्षाणि] वे इच्द्रियाँ [परद्रव्य | पर द्रव्य है। [आत्मन 
स्वभाव, इति | वे आत्मा के स्वभाव रूप [न एवं भणितानि]| नही कही गई है। [ते] 
उतके द्वारा [ उपलब्ध | ज्ञात (जाना हुआ ज्ञान) [आत्मन:] आत्मा को [प्रत्यक्ष] प्रत्यक्ष 
[कथ भवति | कैसे हो सकता है ? (यानि नहीं हो सकता) । 





१ भणिया (ज० चृ०)। २ कह (ज० चृ०) । 


पवयणसारो ] [ १३३ 


टीका--जो केवल आत्मा के प्रति ही नियत हो, वह केवलज्ञान प्रत्यक्ष है। जो 
भिन्‍त अस्तित्व वाली होने से परद्रव्यत्व को प्राप्त हुई है, और आत्मा के स्वभावपने को 
किचित्‌ सान्न भी स्पर्श नही करती ऐसी इन्द्रियो के द्वारा उपलब्धि करके (ऐसी इन्द्रियो के 
निमित्त से पदार्थों को जानकर) उत्पन्त हुआ यह (इन्द्रियज्ञान) आत्मा के प्रत्यक्ष होने 
योग्य नहीं है ॥५६॥ 

तात्पर्यवृत्ति 

वथेच्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष न भवती त व्यवस्थापयति - 

परदव्द ते अक्खा तानि प्रसिद्धान्यक्षाणीन्द्रियाणि परद्रव्य भवन्ति। कस्य ? आत्मन णेत्र 
सहावो त्ति अप्पणो भणिया योसौ विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभाव आत्मन सत्नन्धी तत्स्वभावानि निश्चयेन न 
भणितानीन्द्रियाणि | कस्मात्‌ / भिन्नास्तित्वनिष्पन्नत्वात्‌ । उवलद्ध तेहि उपलब्ध ज्ञात यत्पञ्चेन्द्रिय- 
विषयभ्ृत वस्तु तेरिन्द्रिय' कहूं पच्चक्ख अध्पणों होदि तद्वस्तु कथ प्रत्यक्ष भवत्यात्मनों ? न कथम- 
पीति। तथव च नानामनोरथब्याप्तिविषये प्रतिपाद्यप्रतिपादकादिविकल्पज।लरूप यन्मनस्तदपी- 
न्द्रियज्ञानवन्रिश्वयेन परोक्ष भवतीति ज्ञात्वा। कि कतंव्य ? सकल॑काखण्डप्रत्यक्षप्रतिभासमय- 
परमज्योति:कारणभूते. स्वशुद्धात्मस्वरूप मावनासमुत्पन्नपरमाहलादेकलक्षणसुखस वित्त्या का रपरिण- 
तिरूपे रागादिविकल्पोपाधिरहिते स्वसवेदनज्ञाने भावना कतेव्या इत्य/भप्राय ॥५७॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि इद्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही है-- 

अन्यय सहित विशेषार्थ-(ते अक्खा) वे प्रसिद्ध पाँचों इन्द्रियों (अप्पणो) आत्मा की अर्थात्‌ 
विशुद्ध ज्ञानदशन स्वभावधारी आत्मा की (सहावो णेव भणिया) स्वभाव रूप निश्चय से 
नही कही गई है क्योकि उनकी उत्पत्ति भिन्‍न पदार्थ से हुई है (त्ति पर॑ं दव्वं) इसलिये वे 
परद्रव्य अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यमयी है (तेहि उबलद्धं ) उन इन्द्रियों के दारा जाना हुआ उन्ही 
के विषय योग्य पदार्थ सो (अप्पणों पच्चचर्ख कहं होदि) आत्मा के प्रत्यक्ष किस तरह हो 
सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह नही हो सहुूता है। जेसे पॉँचो इन्द्रियाँ आत्मा के 
स्वरूप नही है ऐसे ही चाना मनोरथो के करने से 'यह बात कहने योग्य है, में कहने वाला 
हैं इस तरह नाना विकल्पों के जाल को बनाने वाला जो मन है वह भी इन्द्रियज्ञान की 
तरह निश्चय से परोक्ष हो है, ऐसा जानकर क्या करना चाहिये सो सकते है--सर्व पदार्थों 
को एक साथ अखंड रूप से प्रदाश करने वाले परम ज्योतिस्वरूप केवलज्ञान के कारण 
रूप तथा अपने शुद्ध आत्मस्वरूप की भावना से उत्पन्‍न्त परम आनन्द एक लक्षण को 
रखने वाले सुख के वेदन के आकार मे प्रिणमन करने वाले और रागह्वेवादि विकल्पों की 
उपाधि से रहित स्वसवेदनज्ञान में भावना करनी चाहिये, यह अभिप्राय है ॥५७॥ 


१३४ |] [ पवयणसारो 


अथ परोक्षप्रत्यक्षलक्षणमुपलक्षयति--- 
ज॑ परदो विष्णाणं तं तु परोक्‍्खं त्ति भणिदमत्थेसु । 
जदि केवलेण णादं हवदि हि जीवेण पच्चक्खें ॥५८॥ 
यत्परतो विज्ञान तत्तु परोक्षमिति भणितमर्थेषु । 
यदि केवलेन ज्ञात भवति हि जीवेन प्रत्यक्षमु ॥५५।॥। 
यत्तु खलु परद्रव्यभुतादनन्‍्तःकरणादिन्द्रियात्परो पदेशादुपलब्धे: संस्कारादालोकादेर्वा- 
निमित्ततामुपगतात्‌ स्वविषयमुपगतस्यार्थस्य परिच्छेदन तत्‌ परत: प्रादुर्भवत्परोक्षमित्या- 
लक्ष्यते । यत्पुनरन्तःकरणमिन्द्रिय परोपदेशमुपलब्धिसध्कारमालोकादिक वा समस्तमपि 
परद्रव्यमनपेक्ष्यात्मस्वभावमेवेक॑ कारणत्वेनोपादाय सर्वद्रव्यपर्यापजातमेकपद एवाभिव्याप्य 
प्रवतंमान॑ परिच्छेदन॑तत्‌केवलादेवात्मनः संभृतत्वात्‌ प्रत्यक्षमित्यालक्ष्षते । इह हि 
सहजसोख्यसाधनी भुतमिदमेव महाप्रत्यक्षमभिप्रेतसिति ॥५८॥ 
भूमिका--अब, प्रत्यक्ष और परोक्ष के लक्षण को बतलाते हैं--- 
अन्वयार्थ--- [ परत*] पर के द्वारा होने वाला [यत्‌ ] जो [अर्थेषु विज्ञान] पदार्थ 
सम्बन्धी विज्ञान है [तत तु] वह तो [परोक्ष| परोक्ष [इति | इस नाम से [भणित ] कहा 
गया है [यदि] जो [केवलेन जीवेन | मात्र जीव के द्वारा ही [ज्ञात भवति| जाना जाता 
है [वह प्रत्यक्ष] वह ज्ञान वास्तव मे प्रत्यक्ष है । 
टीका--परोक्ष का लक्षण निमित्तरूप से बने हुए परद्रव्यभुत अन्त करण (सन) 
से, इन्द्रिय से, परोपदेश से, उपलब्धि से (ज्ञानावरण के क्षयोपशम से प्राप्त लब्धि से) या 
प्रकाश आदिक से अपने विषय को प्राप्त पदार्थ का जो जानना है, वह (जानना) पर के 
द्वारा प्रगट होता हुआ (परोक्ष' लक्षित किया जाता है अर्थात्‌ परोक्ष है । 
प्रत्यक्ष का लक्षण---अन्तःकरण की इन्द्रिय की, परोपदेश की, उपलब्धि-संकार 
की या प्रकाश आदिक की अथवा सभी पर-द्रव्यों की अपेक्षा न करके एकमात्र आत्म- 
स्वभाव को ही कारण रूप से ग्रहण करके स्व द्रव्य पर्याय समु्ते को युगपत्‌ (एक समय 
में) ही व्याप्त होकर प्रवर्तमान जो जानता है वह (जानना) केवल आत्मा के द्वारा ही 
उत्पन्त हुआ होने से प्रत्यक्ष! लक्षित किया जाता है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष है। 
सार--यहाँ (इस प्रकरण मे) वास्तव में सहज सुख का साधनभ्नत ऐसा यहो 
महा प्रत्यक्षज्ञान ही इष्ट है (उपादेय है) ॥॥५८।॥। 





१ अट्ठेसु (ज० बृ०) । 


पवयणसारो ] [ १३५ 


तात्पयंवृत्ति 

अथ पुनरपि प्रकारान्तरेण प्रत्यक्ष परोक्षलक्षणं कथयति-- 

ज परदो विण्णाण त तु परोवखत्ति भणिद यत्परत सकाशाद्विनान परिज्ञान भवति तत्पुनः 
परोक्षमिति भणित * केषु विषयेषु ? अठठेसु ज्ञे पदार्थेषु जदि केवलेण णाद हवदि हि यदि केवलेनासहा 
येन ज्ञात भवति हि स्फुट । केन कत्‌ भूतेन ” जोदेण जीवेन तहि पच्चकख प्रत्यक्ष भवतीति । 

अतो विस्तर---इन्द्रियमन:-- परोपदेशावलोकादिब हिर ड्भनिमित्तभूतात्तथेव च ज्ञानावरणी- 
यक्षयोपणमजनितार्थ प्रहणशणव्तिरूपाया उपलब्धे रर्थावधारणरूपसस्काराच्चान्तरज़् का रणभूतात्सका शा- 
दुष्पद्यते यह्विज्ञान तत्पराधीनत्वात्परोक्षमित्युच्यते । यदि पुन: पूृवरकितिसमस्तपरद्रव्यमनपेक्ष्य केवला- 
च्छद्धबुद्ध कस्वभावात्परमात्मनः सकाशात्समुत्प्यते ततो5क्षनामानमात्मान प्रतीत्योत्पद्यमानत्वात्मत्यक्ष 
भवतीति सूत्राभिप्राय, एव हेयभूतेन्द्रियज्ञानकथनमुख्यतया गाथाचतुष्टयेन तृतीयस्थल गतम्‌ ॥५८॥ 


उत्थानिका--आग्े फिर भी अन्य प्रकार से प्रत्यक्ष और परोक्ष ज्ञान का लक्षण 
कहते है--- 
अन्वय सहित विशेषाथ--(अट्ठेसु) ज्ञेघ पदार्थों मे (परदो) दूसरे के निमित्त या 
सहायता से (जं विण्णाणं) जो ज्ञान होता है (तं तु परोवर्ख क्ति भणिदं) उस ज्ञान को तो 
परोक्ष है, ऐसा कहते है तथा (यदि केवलेण जीवेण णादं हि हवदि) जो केवल धिना किसी 
सहायता के जीव के द्वारा निश्चय से जाना जाता है सो (पच्चक्ख) प्रत्यक्ष ज्ञान है । 
इसका विस्तार यह है कि इंद्रिय तथा सन-सम्बन्धी जो ज्ञान है वह पर के उपदेश, 
प्रकाश आदि बाहरी कारणों के निमित्त से तथा ज्ञानावरणीकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न 
हुए अर्थ को जानने फी शक्ति रूप उपलब्धि और अर्थ को जानने रूप संस्कारमयी अन्तरंग 
निमित्त से पेदा होता है वह पराधीन होने से परोक्ष है, ऐसा कहा जाता है। परन्तु जो 
ज्ञात पूर्व से कहे हुए सर्वे परद्रव्यों की अपेक्षा न करके केवल शुद्धबुद्ध एक स्वभावधारी 
परमात्मा के द्वारा उत्पन्त होता है वह अक्ष कहिये आत्मा उसी के द्वारा पैदा होता है इस 
कारण प्रत्यक्ष है, ऐसा सूत्र का अभिप्राय है। इस तरह त्यागने योग्य इन्द्रिय-जनित ज्ञान 
के कथन की सुख्यता करके चार गाथाओं से तीसरा स्थल पूर्ण हुआ ॥४८५॥। 
अथेत्देव प्रत्यक्ष पारमाथिकसौख्यत्वेनोपक्षिपति--- 
जाद॑ सय॑ समंत णाणमणंत्यवित्थडं विमलं। 
“रहिदं तु ओशग्यहार्दिह सुहं त्ति एगंतियं भणिः ॥५६॥ 
जात स्वय, समत, ज्ञानमनन्तार्थविस्तृत, विमलम्‌। 
रहित त्वअवग्रहादिभि , सुखमित्येक्रान्तिक भणितम्‌ ॥५६॥ 


फ्फजललत्ततत््ज्क्मजतच्तकार््््_-_-_न्‍न्‍न्‍न्‍नन्‍नै 


९ समतत (ज० ब्‌०) ३ णायमणतत्थ वित्यद । हे रहिय (जे बृ०)। डे भणिय (ज० वृ० )। 


१३६ | [ पवयणसारों 


स्वयं जातत्वात्‌, समन्तत्वात्‌, अनन्तार्थ विस्तृतत्वातू, विमलत्वात्‌, अवग्रह्मदिरहित- 
त्वाच्च प्रत्यक्ष ज्ञानं सुखमेकान्तिकमिति निश्चोयते, अनाकुलत्वेकलक्षणत्व/त्सौख्यस्य । 
यतो हि परतो जायमानं पराधीनतया, असमंतमितरद्वारावरणेन, कतिपयार्थप्रवृत्तमितरा- 
थंबुभुत्सया, समलमसम्यगवबोधेन, अवग्रह्मदिस हित॑ क्रमइताथंग्रहणखेदेन परोक्षे ज्ञान- 
मत्यन्तमाकुलं भवति । ततो न तत्‌ परमार्थतः सौख्यस्‌ । इदं तु पुनरनादिज्ञानसामान्य- 
स्वभावस्थोपरि सहाविकाशेनाभिव्याप्य स्वत एवं व्यवस्थितत्वात्स्वयं जायमानमात्माधी- 
नतया,  समन्तात्मप्रदेशान परमसमक्षज्ञानोपयोगीमुयाभिव्याप्प. व्यवस्थितत्वात्समन्तस्‌ 
अशेषद्वारापावरणेन, प्रसभ॑ निपीतसमस्तवस्तुज्ञेयाकारं परम वेश्वरूप्यमश् व्प्राप्य व्यव- 
स्थितत्वादनन्ता्थविस्तृतम्‌समस्तार्थवुभुत्तया सकलशक्तिप्रतिबन्धककर्मसामान्यनिःक्रान्त- 
तया परिस्पष्टप्रकाशभास्वरं स्वभावमभिव्याप्प व्यवस्थितत्वाद्विमलस्‌ सम्यगवबोधेन । 
युगपत्समपितत्रेसमयिकात्मस्वरूप॑ लोकालोकमभिव्याप्य व्यवस्थितत्वादवग्रहादिरहितं क्रम- 
कृताथंग्रहण खंदाभावेन प्रत्यक्ष ज्ञानमनाकुल॑ भवति। ततस्तत्पारमारथिकं खलु सौख्यम्‌ ॥५४॥ 

भूमिका--अब, इसी प्रत्यक्षज्ञान को पारसाथिकसुख ऐसे (अर्थात्‌ यह प्रत्यक्षज्ञान ही 
पारमारथिकसुख है ऐसा) बतलाते है:--- 

अन्वयार्थं--( १) [रवय जात | अपने आप से उत्पत्त (स्व-आश्रयभूत-स्वाधीन) 
(२) [समत ] समत (सर्वे प्रदेशों से जानता हुआ), (३) [अनन्ताथथविस्तृत] अनन्त 
पदार्थों मे फैला हुआ, (४) [विमल | निर्मेल [तु] और (५) [अवग्रहादिमिः रहित] 
अवग्रह्मदि से रहित, [ज्ञान] ऐसा प्रत्यक्षज्ञान [ऐकान्तिक सुख] ऐकान्तिकसुख है (स्वथा 
मुख रूप है) [इति भणित | ऐसा (सर्वज्ञदेव के द्वारा) कहा गया है। 

टीका--( १) स्वयं उत्पन्न होने से (स्वाश्रित होने से अथवा स्वाधीन होने से ) 
(२) समन्‍्त (सर्व प्रदेशों से जानने वाला) होने से, (३) अनन्त पदार्थों में फैला हुआ होने 
से, (४) कर्म मल-रहित होने से और (५) अवग्रह्मदि से रहित होने से, प्रत्यक्षज्ञान 
ऐक्ान्तिक सुख रूप है, यह निश्चित होता है, क्योंकि सुख का एकमात्र लक्षण अनाकुलता 
है। इसी बात को विस्तारपुर्वक समझाते है:--- 

ऐन्द्रिय परोक्षज्ञान की दुखरूपता--(१) पर से उत्पन्न होता हुआ पराधीन होने 
(के कारण) से, (२) असमन्त (कुछ प्रदेशों द्वारा जानता हुआ) इतर द्वारों के आवरण 
(के कारण) से, (३) कुछ पदार्थों में प्रवतंमान होता हुआ अन्य पदार्थों को जानने की 
इच्छा (के कारण) से, (४) कम मल सहित होता. हुआ असम्यक (विपरीत या अस्पष्ट 


व 
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जानने के कारण से और (५) अवग्रहादि सहित होता हुआ क्रम-पुर्वक पदार्थ ग्रहण के खेद 
के कारण से (इन ५ कारणों से) परोक्षज्ञान अत्यन्त आकुल (दुःखसयी) होता है । 
इसलिपे वह परमार्थ से सुख रूप नही है । अठ्वीरिद्रय-प्रत्यक्षज्षाग की सुख्हूपता--( १) 
अनादिज्ञान सामान्य रूप स्वभाव के ऊपर महा विकास से व्याप्त होकर स्वतः ही 
व्यवस्थित रहने से स्वयं उत्पन्त हुआ आत्माधीनता पे, (२) परम प्रत्यक्षज्ञानोपपोग रूप 
होकर समस्त आत्म-प्रदेशों को व्याप्त करके व्यवस्थित पने के कारण से, समन्त हुआ 
यानि-सस्पूर्ण द्वार के खुल जाने के कारण से, (३) समस्त वस्तुओं के ज्ञेयाकारों को 
सर्वधा पी जाता हुआ, परस विविधता को व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, अनन्त 
पदार्थों में विस्तृत होता सर्व पदार्थों को जानने की इच्छा का अभाव होने से, (४) सकल 
शक्ति को रोकने वाले कर्म सामान्य के (सम्पुर्ण ज्ञानावरण के) निकल जाने के कारण से, 
अत्यन्त स्पष्ट प्रकाश के द्वारा प्रकाशभान स्वभाव में व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, 
विमल होता हुआ सम्पक्तया जानने के कारण से तथा (५) जिनने त्रिकाल का अपना 
स्वरूप युगपत्‌ समपित किया है ऐसे लोकालोक व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, अवग्रह 


आदि से रहित होता हुआ क्रमपृर्वक किये गये पराथ्थ ग्रहण के खेद का भभाव होने से 
(इन पॉँच कारणों से) यह प्रत्यक्षत्षान अनाकुल (आकुलता रहित) सु्बहूप है। इसीलिये 
वह (प्रत्यक्षज्ञान) वास्तव मे पारमाथिक सुखरूप है ॥५४६॥ 
तात्पयंवृत्ति 

अथाभेदनयेन पञ्चविशेषणविशिष्ट केवलज्ञानमेव सुखमिति प्रतिपादयति-- 

जादं जात उत्पन्न । कि कतृ ? णाण केवलज्नान। कथ जात ? स्वयं स्वयमेव | पुनरपि 
किविशप्ट ? समत्तं परिपूर्ण | पुनरषि किरूप ? अण॑ंतत्थवित्थदं अनन्तार्थविस्तीर्णम्‌ | पुनः कीदृश ? 
विमलं सशयादिमलरहित । पुनरपि। कीदृक ? रहियं तु ओर्गहार्दिह अवग्रहादिरहित चेति एव 
पञ्चविशेषणविशिष्ट यत्केवलज्ञान सुहत्ति एगतिय भणियं तत्सुख भणित । कथभूत ”? ऐकान्तिक 
नियमेनेति । 

तथाहि--परनिरपेक्षत्वेत चिदानन्देकस्वभाव निजशुद्धात्मानमुपादानकारणं कृत्वा समुत्पद्य- 
मानत्वात्स्वय जायमान सत्सवंणुद्धात्मप्रदेशाधा रत्वेनोत्पन्नत्वात्समस्तं सर्वज्ञानाविभागपरिच्छेदवरिपूर्ण 
सत्‌ समस्तावरणक्षयेनोत्पन्नत्वात्समस्तज्ञेयपदार्थ ग्रहाकत्वेन विस्तीर्ण सत्‌ संशयविमोहवि श्रम रहितत्वेन 
सूक्ष्मादिपदार्थपरिच्छित्तिविषयेषज्त्यन्तविशदत्वाद्चिमिल सत्‌ क्रमकरणव्यवधानजनितखेंदाभावादव- 
ग्रहादिरहित च सत्‌, यदेव पञचविशेषणविशिष्ट क्ष।यिकज्ञान तदनाकुलत्वलक्षणपरमानन्देक रूपपा र- 
मायिकसुखात्सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेडषपि निश्चयेनाभिन्नत्वात्पारमाथिकसुख भण्यते । इत्यभि- 
प्राय ॥५६॥।॥। 

उत्थानिका--आगे कहते हैं कि अभेदनय से पाँच विशेषण सहित केवलज्ञान ही 
सुखरूप है । 


श्इ्ष] [ परवयणवारों 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाणं ) यह केवलज्ञान (सयं जादं) स्वयमेव ही उत्पन्न 
हुआ है, (समत्तं) परिपूर्ण है (अण॑तत्थवित्थदं) अनन्त पदार्थों मे व्यापक है, (विमलं) 
संशय आदि मलो से रहित है, (ओग्गहार्दिह तु रहियं) अवग्रह, ईहा अवाय, धारणा आदि 
के क्रम से रहित है । इस तरह पॉच विशेषणो से गर्भित जो केवलज्ञान है वही (एगंतियं) 
नियम करके (सुहं त्ति भणिय) सुख है, ऐसा कहा गया है। 

भाव यह है कि यह केवलज्ञान पर-पदार्थों की सहायता की अपेक्षा न करके 
चिदानन्दमयी एक स्वभाव रूप अपने ही शुद्धात्मा के एक उपादानकारण से उत्पन्त हुआ 
है इसलिये स्वयं पैदा हुआ है, सर्व शुद्ध आत्मा के प्रदेशों में प्रगटा है इसलिये सम्पूर्ण है, 
अथवा सर्वज्ञान के अविभाग-प्रतिच्छेद अर्थात्‌ शक्ति के अंश उनसे परिपूर्ण है, सर्वे- 
आवरण के क्षय होने से पेदा होकर सर्व ज्ञेय पदार्थों को जानता हे इससे अनच्त पदार्थ 
व्यापक है, संशय, विमोह विश्वम से रहित होकर व सुक्ष्म आदि पदार्थों के जानने में 
अत्यन्त विशद होने से निर्मल है। तथा क्रमरूप इन्द्रियजनित ज्ञान के खेद के अभाव से 
अवग्रह्यदि-रहित अक्रम है । ऐसा यह पॉच विशेषण सहित क्षायिकनज्ञान अनाकुलता लक्षण 
को रखने वाला परमानन्दमयी एक रूप पारमाथिकसुख से सन्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि 
की अपेक्षा से भेदरूप होने पर भी निश्चयनय से अभिन्‍न होने से पारमाथिक या सच्चा 
स्वाभाविक सुख कहा जाता है, यह अभिप्राय है ॥५दे।। 

अथ केवलस्थापि परिणामद्वारेण खेदस्थ सस्भवादेकान्तिकसुखत्व॑ नास्तीति 
प्रत्याचष्टे--- 

ज॑ केवलत्ति णाणं त॑ं सोक्‍्खं परिणमं च सो चेव । 
खेदो तस्स ण भणिदो' जम्हा घादी खय॑ जादा ॥६०।। 


यत्‌ केवलमिति ज्ञान तत्‌ सौख्य परिणामश्च सश्चेव। 
खेदस्तस्य न भणितो यस्मात्‌ घातीनि क्षय जातानि ॥६०॥॥ 


अन्न को हि नाम खेंदः, कश्च परिणामः कश्च केवलसुखयोव्येतिरेक , यतः केवल- 
स्पेकान्तिकसुखत्व॑ न स्थात्‌ । खेदस्थायतनानि घातिकर्माणि, न नाम केवलं परिणाममात्रम्‌ । 
घातिकर्माण हि. महामोहोत्पादकत्वादुन्मत्तकवर्दर्ता्मस्तदुबुद्धिमाधाय... परिच्छेद्यर्थ 
प्रत्यात्मानं यत्त परिणामयन्ति, ततस्तानि तस्य-प्रत्यर्थ परिणस्य श्राम्यतः खेदनि- 


दानतां प्रतिपच्चन्ते । तदभावात्कुतो हि नाम केवले खेदस्थोद्सेदः । यतश्च त्रिसमयावर्छ- 
इन कम सन 303 नल की मनन 3 मा ८724 520 
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न्‍्तसकलपदार्थपरिच्छेद्याकारवेश्वरूप्यप्रकाशनास्पदी भुत चित्र भित्तिस्थानी यमनन्तस्वरूप॑ 
रवयमेथ परिण्मत्केवलसेव परिणामः, तत कुतोष्न्यः परिणामों यदृह्ारेण खेदस्थात्मलाभ:, 
यतश्च समस्तस्वभावप्रतिघाताभावात्ससुल्लसितनिरइः कुशानन्तशक्तितया, सकल॑ ज्रेकालिकं 
लोकालोकाकार मभिव्याप्प कूटस्थत्वेनात्यन्तनि:प्रकम्प॑ व्यवस्थितत्वादनाकुलतां सौख्य- 
लक्षणभूतामात्मनो5्यतिरिक्तां विश्वाणं केवलमेव सौख्यम्‌ । ततः कुत केवलसुखयोव्येति- 
रेक: । अतः सर्वथा केवल सुखमेकासन्तिकसनुमोदनीयस्‌ ॥६०॥॥ 

भूमिका--अब, केवलज्ञात के भी परिणाम-द्वार से (परिणमन होने के कारण ) 
संभवते खेद के होने से ऐकान्तिक (सर्वथा) सुखपन्ाा नहीं है, इस अभिप्राय का खण्डन 
करते है-- 

अन्वयार्थ-- [ यत्‌ | जो [केवल इति ज्ञान] किवल' नाम का ज्ञान है [तत्‌ सौख्य ] 
वह सुख है [च| और [परिणाम | परिणाम भी [स' एव] वह ही है | [तस्य खेद. न 
भणित | उसके खेद नहीं कहा गया है [यस्मात्‌ ] क्योकि [घातीनि | घातिकर्म [क्षय 
जातानि] क्षय को प्राप्त हो गये है । 

टीका--यहाँ (केवलज्ञान के सम्बन्ध सें) खेद क्या है ? (२) परिणाम क्या है ? 
तथा (३) केवलज्ञान और सुख में भिन्‍नता क्‍या है ? कि जिससे केवलज्ञान के ऐकान्तिक 
(सर्वथा) सुखपना न हो ? (१) खेद के आयतन (स्थान) घातिकर्म है, केवल परिणाम 
मात्र (खेद का स्थान) नहीं है। क्योंकि घातिकर्म महामोह के उत्पादक होने से, उन्मत्त 
करने वाली वस्तु को भाँति, अतत्‌ में तत्‌-बुद्धि कराकर आत्मा को ज्ञेय पदार्थ के प्रति 
परिणमन कराते है, इसलिये वे (घातिकर्म ) प्रत्येक पदार्थ के प्रति परिणमित हो-होकर 
थकने वाले उस आत्मा के लिये खेद के कारणपने को प्राप्त होते है। उन (घातिकर्मो) 
का अभाव हो जाने से केवलज्ञात में खेद की प्रगटता किस कारण से हो सकती है ? 
(यानि नही हो सकती )। (२) और क्योंकि तीनकाल-जितने (त्रंकालिक ) समस्त पदार्थों 
की ज्षेयाक्तर रूप विविधता को प्रकाशित करने का स्थान-भूत (केवलज्ञान) चित्रित 
दीवार की भांति स्वयं ही अनन्त स्वरूप परिणमन करता हुआ क्रेवलज्ञान ही परिणाम हे । 
इसलिये अन्य परिणाम कहाँ है कि जिसके द्वारा खेद की उत्पत्ति हो ? (अर्थात्‌ नहीं है) । 
ओर (३) समस्त स्वभाव प्रतिघात के अभाव से निरंकुश अनन्तशक्ति के उल्लसित होने 


से समस्त त्रेकालिक लोकालोक के आकार को व्याप्त होकर कूटस्थपने के कारण से अत्यन्त 
निष्कंप व्यवस्थित रहने से आत्मा से अभिन्‍न सुख-लक्षणभृत अनाकुलता को धारण करता 
हुआ केवलज्ञान ही सुख है। इसलिये केवलज्ञान और सुख मे भिन्‍नता कहां है ? (नही 
है) | इससे, 'केवलज्नान ऐकान्तिक सुख है' यह सर्वंधा अनुमोदन करने योग्य है ।॥६०॥। 
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तात्पयँंव॒त्ति 

अथानन्तपदार्थपरिच्छेदनात्केवलज्ञाने5पि खेदोस्तीति पूव॑पक्षे सति परिहारमाहु-- 

ज॑ केवलत्ति णाण तं सोक्खं यत्केवलमिति ज्ञान तत्सौख्य भवति, तस्मात्‌ खेंदो तस्प॒ण 
भणिओ तस्य केवलज्ञानस्य खेदा दु ख न भणित तदपि कस्मात्‌ ? जम्हा घाविक्वय जादा यस्मान्मो- 
हादिधातिकर्माणि क्षय गतानि । तहि तस्थानन्तपदार्थ परिज्छित्तितरिंणामो दु खकारण भविष्यति। 
नैवम्‌ । परिणमं च सो चेव तस्य केवलज्ञानस्य सबन्धी परिणामश्च स एवं सुखरूप एवेति । 

इदानी विस्तर'-ज्ञानदर्शनावरणोदये सति युगपदर्थान्‌ ज्ञातुमशक्यत्वात्‌ क्रमकरणव्यवधान- 
ग्रहणे खेदो भवति, आवरणद्वयाभावे सति युगपदुग्रहणे केवलज्ञानस्थ खेदो नास्तीति सुखमेव | तथैव 
तस्यभगवतों जगत्त्रयकालत्रयवतिसमस्तपदार्थयुगपत्परिच्छित्तिसमर्थमखण्डेकरूप प्रत्यक्षपरिच्छित्तिमय 
स्वरूपं परिणमत्सत्‌ केवलज्ञानमेव परिणामों न च केवलज्ञानादिभन्‍तपरिणामोडउस्ति य्रेन खेंदो 
भविष्यति । अथवा परिणामविषये द्वितीयव्याख्यान क्रियते युगपदनन्तपदार्थपरि।5छत्तिपरिणामेषि 
वीर्यान्तरायनिरवशेषक्षयादनन्तवीयंत्वात्‌ खेदकारण नास्ति, तथेव च शुद्धात्मसवंप्रदेशेषु समरसी- 
भावेन परिणममानाना सहजशुद्धानन्देकलक्षणसुखरसास्वादपरिणतिरूपामात्मम सकाशादशिस्नामना- 
कुलता प्रति खेदों नास्ति। संज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेडपि निश्चयेनाभेदरूपेण परिणममान केवल- 
ज्ञानमेव सुख भण्यते । तत स्थितमेतत्केवलज्ञानादिभन्‍न सुख नास्ति । तत एवं केवलज्ञाने खेदो न 
समभवतीति ॥६०॥ 

उत्थानिका--आगे कोई शका करता है कि ज्ञब केवलज्ञान मे अनन्त पदार्थों का 
ज्ञान होता है तब उस ज्ञान के होने मे अवश्य खेद या श्रम करना पडता होगा । इसलिये 
वह निराकुल नही है । इसका समाधान करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं केवलत्ति णाणं) जो केवलज्ञान है (तं सोवखं) वही 
सुख है (सा चेव परिणमं च) तथा केवलज्ञान सम्बन्धी परिणाम्र आत्मा का स्वाभाविक 
परिणप्रन है । (जम्हा) क्योंकि (घादी खय॑ जादा) मोहतीय आदि घातियाकर्म॑ नष्ठ हो 
गये (तस्स खेदो ण भणिओ) इसलिये उस अनंत पदार्थों को जानने वाले केवलज्ञान के 
भीतर दुःख का कारण खेद नही कहा गया है । 

इसका विस्तार यह है कि जहाँ ज्ञानावरण दर्शावावरण के उदय से एक साथ 
पदार्थों के जानने की शक्ति नहीं होती है किन्तु क्रम-क्रम से पदार्थ जानने मे आते है वही 
खेद होता है। दोनों दर्शन-ज्ञान आवरण के अभाव होने पर एक साथ सर्व पदार्थों को 
जानते हुए केवलज्ञान मे कोई खेद नहीं है, किन्तु सुख ही है। तंसे ही उच केवलो 
भगवान्‌ के भीतर तीन जगत्‌ और तीन कालवर्ती सब पदार्थों को एक समय में जानमे 
को समर्थ अखंड एकरूप प्रत्यक्षज्ञानमय स्वरूप से परिणमन करते हुए केवलज्ञान ही 


परिणास रहता है। कोई केवलज्ञान से भिन्‍न परिणाम नहीं होता है, जिससे कि खेद 
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होगा । अथवा परिणाम के सम्बन्ध मे दूसरा व्याख्यान करते है-एक समय में अनंत पदार्थों 
के ज्ञान के परिणाम मे भी वीर्यान्तराय के पूर्ण क्षय होने से अनन्तवीर्य के सदभाव से खेद का 
कोई कारण नही है। वैसे ही शुद्ध आत्मप्रदेशों मे समतारस के भाव से परिणसन करने 
बाली तथा सहज शुद्ध आनन्दसयी एक लक्षण को रखने वालो, सुखरस के आस्वाद सें रमने 
वाली आत्मा से अभिन्‍न निराकुलता के होते हुए खेद नही होता है। ज्ञान ओर सुख 
सज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि का भेद होने पर भी निश्चय से अभेदरूप से परिणमन करता 
केवलज्ञान ही सुख कहा जाता है। इससे यह ठहरा कि केवलज्ञान से भिन्‍त सुख नहीं है, 
इस कारण से ही केघलज्ञान मे खेद का होना सम्भव नही है ॥६०॥ 

भमिका--अथ पुनरपि केवलस्थ सुखस्वरूपतां निरूपयन्नुपसंहरति-- 

णाणं अत्थंतगयं लोयालोएसु' वित्थडा दिट्ठी । 
णट्ठमणिट्ठ सब्ब॑ इट्ठ पुण ज॑ तु त॑ लद्धं ॥६१॥ 
ज्ञानमर्धान्तगतं, लोकालोकेषु विस्तृता दृष्टि: । 
नष्टमनिष्ट सर्वमिष्ट पुनः यत्तु तत्‌ लब्धम्‌ ॥६१॥ 

स्वभावप्रतिघाताभावहेतुक॑हि सौख्यम्‌ । आत्मनो हि दृशिज्ञप्ती स्वभाव: तयो- 
लॉकालोकविस्तृतत्वेनार्थान्‍्तगतत्वेन च_ स्वच्छन्दविजुस्मितत्वाडवति प्रतिघाताभाव: । 
ततस्तद्वेतुक॑ सौख्यमभेदविवक्षायां केवलस्प स्वरूपस्‌ । किच केवल सौख्यमेव, सर्वानिष्ट- 
प्रहयणात्‌ सर्वेष्टोपलश्भाच्च । यतो हि केवलावस्थायां सुखप्रतिपत्तिविपक्षभुतस्य दुःखस्प 
साधनतापुपगतमज्ञानमखिलसेव प्रणश्यति, सुखस्य साधनीभूतं तु परिपूर्ण ज्ञानघुपजायते । 
ततः केवलमेव सौख्यमसित्यलं प्रपञ"चेत ॥६१॥ 

भूमिका--अब, फिर भी केवलज्ञाव की सुखस्वरूपता को निरूपण करते हुए उप- 
संहार करते है-- 

अन्वयार्थं--- ज्ञान | ज्ञान [अर्थान्तगत | पदार्थों के पार को प्राप्त है। [दृष्टि ] 
दृष्टि (दर्शन) [लोकालोकेषु विस्तृता ] लोकालोक में फैली हुई है। (इसलिये केवलज्ञान 
मुख स्वरूप है) [सर्वम्‌ अनिष्ट | सर्व अनिप्ट [चप्टं] नष्ट हो चुका है। [ पुन | और [यत्‌ 
तु] जो [इष्ट | इष्ट है [तत्‌] वह सब [लब्ध] प्राप्त हो चुका है (इसलिये भी केवल- 
ज्ञान सुखस्वरूप है) । 

टीका--सुख का कारण स्वभाव के प्रति घात का अभाव है। आत्मा का स्वभाव 
वास्तव में दर्शन-ज्ञान है । (दर्शंन) लोक-अलोक में फेला होने से और (ज्ञान) पदार्थों के 


१ लोयालोयेसू (ज० वब०)। २ हि (ज० वृ०) | 
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पार को प्राप्त होने से (दर्शन-ज्ञान के) स्वच्छन्दतापुर्वंक (स्वतन्त्रताय॒बंक) विकसित- 
पना होने के कारण से प्रतिघात का अभाव है । इसलिये स्वभाव के प्रतिघात का अभाव 
जिसका कारण है ऐसा सुख अभेद विवक्षा मे केवलज्ञान का स्वरूप है। 

प्रकारान्तर से केवलज्नान की सुखस्वरूपता बतलाते है-- 

केवलज्ञान सुख-स्वरूप ही है क्योकि सर्व अनिष्ट का नाश हो चुका है और सर्व 
इष्ट का लाभ हो चुका है। क्योकि वास्तव से केवल अवस्था में सुख-प्राप्ति के विपक्षभुत 
दुःख के साधनपने को प्राप्त अज्ञान सम्पूर्ण ही नाश हो जाता हैं और सुख का साधनभूत 
परिपुर्ण ज्ञान उत्पन्त हो जाता है। इसलिये केवलज्ञान ही सुखस्वरूप है। अधिक विस्तार 
से बस है ॥६१॥ 

तात्पयंव॒त्ति 

अथ पुनरपि केवलज्ञानस्य सुखस्वरूपता प्रकारान्तरेण दृढयति-- 

णाण अत्थंत्गय ज्ञान केवलज्ञानमर्थान्तगत ज्ञेयान्तप्राप्त लोयालोयेसु वित्थडा दिठंढठी लोका- 
लोकयोविस्तृता दृष्टि केवलदर्शन | णट्‌ठमणिट्ठं सब्ब अनिष्ट दु खमज्ञान च तत्सर्व नष्ट इंठूठ पुण 
ज हि त लद्ध इष्ट पुनर्यद ज्ञान सुख च हि स्फुट तत्सर्व लब्धमिति। 

तद्यथा-स्वभावप्रतिघाताभावहेतुक सुख भवति। स्वभावो हि केवलज्ञानदर्शेनद्वय, तयोः 
प्रतिघात आवरणद्वय तस्याभाव केवलिना, ततः कारणात्स्वभावप्रतिघाताभावहेतुकमक्षयानन्तसुख 
भवति । यतश्च परमानन्दैकलक्षणसुखप्रतिपक्षभूतमाकुलत्वोत्पादकमनिष्ट दु खमज्ञन च नष्ट, 


यत्तश्च पूर्वोक्तलक्षणसुखाबिनाभूत त्रेलोक्योदरविवरवर्तिसमस्तपदार्थयुगपत्प्रकाशकमिष्ट ज्ञान च 
लब्ध, ततो ज्ञायते केवलिना ज्ञानमेव सुखमित्यभिप्राय, ॥९१॥ 


उत्थानिका--आगे फिर भी केवलज्ञान को सुखरूपपना अन्य प्रकार से कहते हुए 
इसी बात को पुष्ट करते है--- 

अवन्य सहित विशेषा्थ--(णाणं) केवलज्ञान (अत्थतगयं) सर्वज्ञेयों के अत को प्राप्त 
हो गया अर्थात्‌ केवलज्ञान ने सब जान लिया (दिदृठी) केवलदर्शव (लोयालोयेपु वित्थडा ) 
लोक और अलोक में फेल गया (सब्ब॑ अणिट्ठ) सर्व अनिष्ट अर्थात्‌ अज्ञान और दुःख 
(णद्‌ठ) नष्ट हो गया (पुण) तथ (जं तु इद्ठं तं तु लद्ध) जो कुछ दृष्ठ है अर्थात्‌ पूर्ण ज्ञान 
तथा सुख है सो सब प्राप्त हो गया । 

इसका विस्तार यह है कि आत्मा के स्वभाव के घात का अभाव है सो सुख है। 
आत्मा का स्वभाव केवलज्ञान और केवलदर्शन है। इनके घातक केव्लज्नानावरण तथा 
केवलदर्शनावरण है सो इन दोनों आवरणों का अभाव केवलज्ञातियों के होता है, इसलिये 
स्वभाव के घात के अभाव से होने वाला सुख होता है। क्योकि परमानन्दसयी एक लक्षण- 
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रूप सुख से उल्दें भाकुलता के पंदा करने वाले सर्वे अनिप्ट अर्थात्‌ दुःख ओर अज्ञान 
नाट हो गए तथा प्र्व॑ मे कहे हुए लक्षण को रखने वाले सुख के साथ अविनाभुत---अभवश्य 
हाने वाले तीन लोक के अन्दर रहने वाले सर्द पदार्थों को एक समय में प्रकाशने वाला 
इप्ट ज्ञान प्राप्त हो गया, इसलिये यहु जाना जाता है क्षेबलियो के ज्ञान ही सुख है, ऐसा 
अभिपष्राय है ॥६१॥ 

अथ केवलिनामेव पारमाथिकसुखमिति श्रद्धापयति-- 


णो सहहंति सोब्खं सुहेसु प्रमं त्ति विगदघादीणं। 
णिदूण ते अभव्वाभव्वा वा त॑ पडिच्छंति ॥६२।॥। 
श्रदधति सौख्य सुखेपु परममिति विगनघातिनाम्‌ । 
श्रत्वा ते अभव्या भव्या वा तत्प्रतीच्छन्ति ॥६२॥। 
इह खलु स्वशावप्रतिघातादाकुलत्वाच्च मोहनीयादिकर्म जालशालिनां सुखाभासे5प्य- 
पारपाथिकी सुखमभिति रूढिः। फेवलिनां तु भगवतां प्रक्षीणघातिकर्मणां स्वभावप्रतिघा- 
ताभादादनाकुलत्वाच्च. यथोदितरण हेतोलेश्षणस्प च सम्भावात्पारमाथिक॑ सुखमिति 
श्रद्झेय्स । न क्षिलंव येएां श्रद्धानमत्ति ते खलु मोक्षयुखसुधापानदट्रवतिनों मृगतृप्णाम्भो- 
भारभेवासवब्बा: पश्यन्ति । ये पुनरिदर्भिदानीसिद दच: प्रतीच्छन्ति ते शिवश्रियों भाजनं 
समासस्तश्षव्या: भवन्दि । ये तु पुरा प्रतीच्छस्ति ते तु दूरभव्या इति ॥६२॥ 
भूमिका--अब, केदलज्ञानियो के ही पारमाधिक सुख हे-यह श्रद्धा कराते हे-- 
अच्दया्थ--] विगतघातिना | नष्ट हो गये है घातिक 
सृखेपु परम | (सर्व) सूखों से उत्कृष्ट [सौस्य | सुख है, [चति झ्षुत्वा] यह सुनकर [ये] 


का 


/0॥/ 





("१ 


जो [न धड्घाति] #ड्ान नही करते है [वे अभ्षव्या ] वे अधव्य है। [भव्या| भव्य तो 
| “त्‌ | उसको (केवलियों के सर्वोत्हिप्ट सुख है, इसको) [प्रतीच्छत्ति |] स्वीकार करते हैं 
(उसवी 'द्धा करते है) । 


ववे]-हस लोक में निश्चय से सोहनीय-आदि-क्ृर्म जाल-दालो के न्‍्वनाद प्रतिघात 
पे; कारण से बुलता के कारण न्ास को सुख 
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बास्‍तव में ऐसी श्रद्धा नहीं है वे वास्तव मे मोक्ष सुख के सुधापान से दूर रहने वाले 
अभव्य सृगतृष्णा से जल-समृह को ही देखते है (इन्द्रिययुख को ही सुख मानते है) । जो 
इस वचन को इसी समय स्वीकार (श्रद्धा) करते है वे शिवश्री (मोक्षलक्ष्मी) के पात्र 
निकट-भव्य होते है, ओर जो आगे जाकर स्वीकार करेंगे वे दुर-भव्य है ॥६२॥ 
तात्पयंव॒त्ति 

अथ पारमर्थिकसुख केवलिनामेव, ससारिणा ये मन्यते ते3मव्या इति निरूपयति -- 

णो सहृहति नेव श्रद्धधति न मन्यन्ते । कि ? सोक्‍्ख निविकारपरमाहलादेकसुख | कथभूत 
न मन्यन्ते ” सुहेसु परसत्ति सुखेषु मध्ये तदेव परमसुख। केषा सर्म्बाध यत्सुख ? विगदघादीणं 
विगतघातिकमंणा केवलिना । कि कृत्वापि मन्यन्ते ” सुणिदृण “जाद सय समत्त” इत्याविधृर्वोक्त- 
गाथात्रयकथितप्रकारेण श्रुत्वापि ते अभव्वा ते अभव्या, ते हि जीवा वर्तमानकाले सम्यकत्वरूपभव्य- 
त्वव्यक्त्यभावादभव्या भण्यन्ते, न पुन. सर्वेथा भव्वा वा त॑ पडिच्छति ये वतंमानकाले सम्यक्त्वरूपभव्य - 
त्वव्यक्तिषपपरिणतास्तिष्ठन्ति ते तदननन्‍्तसुखमिदानी मन्यल्ते । ये च सम्यवत्वरूप मव्यत्वव्यक्त्या 
भाविकाले परिणमिष्यन्ति ते च दूरभव्या अग्न श्रद्धान कुर्यू रिति । 

अयमत्रार्थ --मारणार्थ तलवरगृहीततस्क रस्प मरणमिव यद्यपीन्द्रियसु खमिष्ट न भवति, तथापि 
तलवरस्थानीयचारित्रमोहोदयेन मोहित सन्निरूपरागस्वात्मोत्थसुखमलभमान सन्‌ सरागसम्यर्दृष्टि- 
रात्मनिन्दादिपरिणतो हेयरूपेण तदनुभवति । ये पुनर्वीतिरागसम्यर्दृष्टय शुद्धोपयोगिनस्तेषा, मत्स्याना 
स्थलगमतमिवाग्निप्रवेश इव या निविकारशुद्धात्मसुखाच्च्यवनमपि दुख प्रतिभाति | तथा चोक्त -- 

“समसुखशीलितमनसा च्यवनमपि द्वंपमेति किमु कामा । स्थलमपि दहति झषाणा किमज्भ 
पुनरज्भूमड्भारा ” ॥६२॥। 

एवमभेदनयेन केवलज्ञानमेव सुख भण्यते इति कथनमुख्यतया गाथाचतुष्ट्येव चतुर्थ स्थल गत । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि पारमाथिक सच्चा अतीन्द्रिय आनन्द केवलज्ञानियो 
के ही होता है, जो कोई ससारियो के भी ऐसा सुख मानते है, वे अभव्य है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(विगदघादीण) घातियाकर्मो से रहित केवली भगवन्तो 
के (सुहेसु परमं त्ति) सुखों के बीच से उत्कृष्ट जो (सोक्ख) विकार-रहित परम आल्हादमयी 
एक सुख है उसको (सुणिदृण) “जादं सं समत्त' इत्यादि पहले कही हुई तीन गाथाओं के 
कथन प्रमाण सुनकर के भी जान करके भी (ण हि सद्ृहंति) निश्चय से नही श्रद्धान करते 
है नही मानते है, (ते अभव्वा) वे अभ्रव्य जीव है अथवा वे सर्वया अभव्य नही है किन्तु 
दूरभव्य है, जिनको वर्तमानकाल से सम्यक्‍त्वरूप भव्यत्वशक्ति को व्यक्ति का अभाव है 
(वा) तथा (भव्वा) जो भव्य जीव है अर्थात्‌ जो सम्यक्दर्शनरूप भव्यत्वशक्ति की प्रगटता 
मे परिणसन कर रहे है। 

भावार्थ--जिनके भव्यत्वशक्ति की व्यक्ति होने से सम्पक्दर्शन प्रगट हो गया 


कि 


पवयणसारो १ [ १४५ 


है वे (तं पडिच्छंति) उस अनन्तसुख को वर्तमान में श्रद्धान करते हैं तथा मानते है और 
जिनके सम्पवत्वरूप भव्यत्वशक्ति की प्रगटता की परिणति भविष्यकाल में होगी, ऐसे इुर- 
भव्य है, वे भागे श्रद्धान करेगे। 

यहाँ यह भाव है कि ज॑से किसी चोर को कोतवाल मारते के लिये ले जाता है, तब 
चोर मरण को लाचारी से भोग लेता है तंसे यद्यपि सम्पग्दृष्टियों को इन्द्रियसुख इष्ट 
नही है तथापि कोतवाल के समान चारित्रमोहनीय के उदय से मोहित होता हुआ सराग- 
सम्परदृष्टि जीव वीतरागरूप मतिज आत्मा से उत्पत्त सच्चे सुख को नहीं भोगता हुआ 
इन्द्रियसुख को अपनी निन्‍्दा गहाँ आदि करता हुआ त्याग बुद्धि से भोगता है। तथा जो 
वीतराग सम्परदृष्टि शुद्धोपयोगी है, उनको विकार रहित शुद्ध आत्मा के सुख से हटना ही, 
उसी तरह दुःखरूप झलकत( है जिस तरह घमछलियो को भूमि पर आना तथा प्राणी को 
अग्नि में घुसना दुःखरूप भासता है ॥ ऐसा ही कहा है-- 

समसुखशीलितसनसां च्यवनम्पि द्ेषम्ेति किपु कामा:। 
स्थलमपि दहुति क्षणाणां किमद्भ पुनरंद्भधमज्भारा:॥ 

भाव यह है--समतामयी सुख फो भोगने वाले पुरुषों को समता से गिरना ही जब 
बुरा लगता है तब भोथों में पड़ना कंसे दुःख रूप न भासेगा ? जब मछलियों को जमीन 
ही दाह पेदा करती है, हे आत्मत्‌ ! तब अग्नि के अंगारे दाह क्यो न करेंगे ॥६२॥ 

अथ परोक्षज्ञानिनामपारमा्थिकसिन्द्रियसुखं विचारयति--- 

मणुआसुरामरिदा अभिददुदा इन्दियेहि सहजेहि। 
असहंता तं दुक्खं रमंति विसएसु रषम्मेसु ॥६३॥ 
मनुजासुरामरेन्द्रा: अभिद्रुता इन्द्रियं: सहजे.। 
असहमानास्तददु ख रमनन्‍ते विषयेपू रम्येपु ॥६३॥ 

अयोषंं प्राणिनां हि प्रत्यक्षत्ञानाभादात्परोक्षज्ञानमुफ्सपंतां तत्सामग्रीनुतेषु स्वरसत 
एवेन्द्रियेषु मेंद्री प्रदरतते । अथ तेषां तेयु मेन्नीमुपगतानामुदीर्णमहामोहकालानलकव लितानां 
तप्तायोगोलानामसिवात्यन्तमुपात्ततृष्णानां तद॒दु खदेगमसहमानानां व्याधिसात्म्यतामुपगतेषु 
रम्पेए विषयेषपु रतिरूपजायते । ततो व्याधिस्थानीयत्वादिन्द्रियाणां व्याधिसात्म्पसमत्वाद्िव- 
याणां रद न छद्य॒स्थानां पारमाथिर सोख्यम्‌ ॥६३॥ 

भूमिगा--अब, परोक्षज्ञानियों के अपारमाथिक इन्द्रियचुख का विचार करते हे । 


ााजणजज/भभपत््््ेबजज्पननभभ/पझले्ू-जजज-- न दपदईिज-ईज-ज-पफ-एफ+-+ऑअह#/#/॥औ-औ$/ 


थे 
£ शात्ददुदा (ज> 5०)। 
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अन्वयार्थ--]| मनुजासुराभरेन्द्रा.] भदनुष्येन्द्र (चक्रवर्ती), असुरेन्द्र (धरणीन्द्र) और 
सुरेन्द्र, (देवेर्र) [सहजे. इन्द्रिये ] स्वाभाविक (परोक्षज्ञान वालो को जो स्वाभाविक है 
ऐसी ) इन्द्रियो से [अभिद्गुता.] पीडित होते हुए (तथा) [तत्‌ दुख] उस इन्द्रिय दुःख को 
[असहमानाः] सहन न कर सकते हुए [रम्येयु विषयेषु | रम्य विपयो में [रमन्ते| रमण 
करते है। ५ ॥ ५ 
टीका--प्रत्यक्षज्ञानं के अभाव (के कारण) से परोक्षज्ञान को आश्रय लेने वाले इन 
प्राणियों के वास्तव में उस (परोक्षज्ञान) की सामग्री रूप ,(साध्ननरूप) इन्द्रियो के प्रति 
निज रस से (स्वभाव से) ही मंत्री प्रवर्तती है, (१) उन्त (इन्द्रियों में मंत्री को प्राप्त (२) 
उदय को प्राप्त महामोह रूप्री कालाग्नि से कवलित (ग्रत्तित),(३) तप्त हुए लोहे के गोले 
की भांति (जैसे गरम किया हुआ लोहे का गोला पानी को शीघ्र ही सोख लेता है) अत्यन्त 
तृष्णा को प्राप्त, (४) उस इन्द्रिय-दुःख के वेग को सहन न कर सकते वाले ऐसे उन 
प्राणियों के, प्रतिकार को प्राप्त (रोग में थोड़ा सा आराम जेसा अनुभव कराने वाले 
उपचार को प्राप्त) रम्य विषयों मे रति उत्पंन्‍्त होती है । 

इसलिये, इन्द्रियों की व्याधि समान होने से ओर विषयो को व्याधि के प्रतिक्तार 
समान होने से, (व्याधि के सर्मान इन्द्रियों के प्रतिकार समा छठद्मास्थों के विषयों से 
रहित पारमाथिक (सच्चा अतीन्द्रिय) सुख नहीं है ॥६३॥ 

तात्पयंवृत्ति 

अथ ससारिणामिन्द्रियज्ञानसाधकमिन्द्रियसुख विचारयति-- 

मणुआसुरामरिदा मनुजा&सुरामरेन्द्रा: । कथभूता: ? अहिददूदा इन्दियेहि सहर्जेहि अभिवृता 
कदर्थिता दु खिता:। के ?“इन्द्रियं:ः सहजे असह॒ृता त दुक्‍्ख तदुदु खोद्रेकमसहमाना सन्त रमंते 
विसएसु रम्मेसु रमन्ति विषयेषु रम्याभासेषु इति । 

अथ विस्तर'--मनुजादयो जीवा अमूर्तातीन्द्रियज्ञानसुखास्वादमलभमाना सन्त मुर्तेन्द्रिय- 
ज्ञानसुखनिमित्त तन्निमित्त पञ्चेन्द्रियेषु मेत्री कुव॑न्ति । ततश्च तप्तलोहगो लकानामुदकाकर्ष णमिव 
विषयेषु तीब्रतृष्णा जायते | ता तृष्णामसहमाना विषयाननुभवन्ति इति | ततो ज्ञायते पड्चेन्द्रियाणि 
व्याधिस्थानीयानि, विषयाश्च तत्पतीकारोषधस्थानीया इति ससारिणा वास्तव सुख नास्ति ॥६३॥। 

उत्थानिका--आगे ससारी जीवो के जो इन्द्रियजनित ज्ञान के द्वारा साधा भाने 
वाला इन्द्रियसुख होता है, उसका विचार करते है । 

अन्वयः सहित विशेपार्थ--(मणुआइओसुरामरिदा) मनुष्य, भवनवासी, व्यंत्तर, 
ज्योतिषो तथा कल्पवासी देव और मनुष्यों के इन्द्र चक्रवर्तो राजा तथा चार प्रकार के देवो 
के सर्वे इन्द्र (सहजेहि) अपने अपने शरीरों में उत्पन्त हुई अश्ववा स्वभाव से पैदा हुई 


परदणणसारों ] [ ६१४७ 


(इविग्रेह्) उख्रियों मी चाह के द्वारा (अहिद दा) पोड्ित घा दु खित होकर (त दुक्खं असहंता) 
उस दुःप की तोय् छारा को न करते हुए (रम्मेसु व्सिएस) सुन्दर सालूम होने वाले 


हक न 


टसका विस्तार यह है कि जो मनृष्णदिश जीव अमृत अतीचब्धियज्ञान तथा सुख 
के आारबाद को नहीं अनुभव करते हुए मृतिश इन्द्रियलनित ज्ञान तथा सुख के निमित्त 
पच्चो इकख्ियो के भोगो मे प्रीति झरते है उनमें ऊँसे गर्म लोहे का गोला चारो तरफ से 
पानी को ऐींच लेता है. उसी तरह प्रभः पुनः विप्यों में त्तीद सृष्णा पेदा होतो है । उस 
तृष्णा को मे सह सझते हुए थे विषय भोगो छा रदाद हेते है । इसलिये ऐसा जाना जाता 
है कि पाद्दो एछ्थियो की तष्णा रोग के समान | | तश उसकछा उपाय विधयभोग करना यह 
भीष्ि फे समान है। इसलिये ससारी जीो णो घारतदिण सच्चे सुगाषा लाभ नहीं 
ऐता है ११६३॥ ' 
अथ यापदिणियाणि तावहबभापादेद द.प्रमेप पिलर्णयति-- 
जेसि विसयेस्‌ 'रदी तेसि दृश्एं वियाण सब्नावं । 
जदितं ण हि सब्भादं बावारो णत्यि विसयत्यं ॥६४॥ 
येएा विपयेप रविर्तेपा दुख 
यदि तत्त हि रवनाती व्यापार 


८5 
दर 


प्रायारी सारित दि गे ।रुट।। 
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अन्वयार्थं--- [ येषा]| जिनके [विषयेषु रति | विपयो मे रति है [तेपा] उनके 
[स्वभाव दु ख| स्वाभाविक दुख [विजानीहि] तू जान [हि] क्योकि [यदि तत्‌ | जो 
वह दु ख [स्वभाव न] स्वाभाविक अर्थात्‌ जो स्वभाव से न होता तो उसका [विपयार्थ | 
इन्द्रियो के विषयभूत पदार्थो मे [व्यापार | व्यापार भी [न अस्ति | न होता । 
टीका--जिनकी हत (निक्ृष्ट-निद्य ) इन्द्रियां जीवित अवस्था मे है उन्के उपाधि 
के कारण से होने वाला (बाह्य संघोग के कारण से होने वाला औपाधिक) दुःख न भो हो 
तो भी स्वाभाविक दुःख है ही, क्योकि (उन्तको) व्रिषयों मे रति देखी जाती है। हाथी के 
हथिनी रूपी कुट्टनी के शरीर स्पर्श की तरह, मछली के बंसी में फंसे हुए मास के स्वाद की 
तरह, भ्रमर बन्द होने के सन्पुख कमल की गंध की तरह, पतंग के दीपक की ज्योति के 
रूप की तरह और हिरन के शिकारी के स्वर कौ तरह दुनिवार इन्द्रिय-वेदना के वशीभुत 
होते हुए उनके (अर्थात्‌ जिनके इन्द्रियां जीवित है उनके) अत्यन्त नाशवाले (क्षणिक) 
बिषयों से भी पतन देखा जाता है। उनका दु.ख स्वाभाविक है” यदि ऐसा स्वीकार न 
किया जाय तो, जिसका शीतज्वर उपशान्त हो गया है उसके पसेव (पसीना) को तरह, 
जिसका दाहज्वर उत्तर गया है उसके कांजी के परिषेक की तरह, जिसकी आंखों का दुख 
दूर हो गया है उसके वटचूर्ण (शंख इत्यादि का चूण) आंजने की तरह, जिसका कान का 
दें नष्ट हो गया है उसको बकरे का मृत्र कान से डालने की तरह ओर जिसका घाव 
पूरा भर गया है उसके फिर लेप करने की तरह (अर्थात्‌ जिसका रोग शम्न हो गया 
है उस रोग के प्रतिक।र या इलाज के लिए औषधि आदि सेवन नही देखा जाता, उसी 
प्रकार यदि उन जीवित इन्द्रिय वालों के यदि वांछा रूपी रोग न होता तो उनके भी) 
विषय-व्यापार न देखा जाता; (किन्तु) वह (विषय व्यापार) देखा जाता है। इससे (सिद्ध 
हुआ कि) जिनकी इन्द्रियां जीवित है, ऐसे परोक्षज्ञानी स्वभावभृत दुख वाले (स्वाभाविक 
दुखी हो) है ॥६४॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ यावदिन्द्रियव्यापा रस्तावददु'खमेवेति कथयति-- 
जेसि विसयेतु रई येषा निविषयातीन्द्रियपरमात्मस्वरूपविपरीतेषु विपयेषु रति तेसि दुक्खं 
वियाण सब्भाव तेषा वहिर्मुख जोवाना निजशु॒द्धात्मद्रव्यसवित्तिसपुत्पन्ननिरुपाधिपारमाथिकसुखविपरीत 
स्वभावेनेव दु खमस्तीति विजानीहि । कस्मादिति चेतू ? पञ्चेन्द्रियत्रिषयेषु रतेरवलोकनात्‌ जइतण 
हि सब्भाव यदि तदुदु ख स्वभावेन नास्ति हि स्फुट वावारों णत्थि विसयत्थ तहि विषयार्थ व्यापारो 


नाप्ति न घटते । व्याधिस्थानामौषधेष्विव विबयार्थ व्यापारो दृश्यत्ते चेत्तत एव ज्ञायते दु खमस्तीत्य- 
भिप्राय । एवं परमार्थेनेन्द्रियसुखस्य दु खस्थापनार्थ गाथादं॑य गतम्‌ ॥६४॥। 


पवयणसारो ] [ १४६ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जब तक इच्द्रियो के द्वारा यह प्राणी विपयो के 
व्यापार करता रहता है तब तक इसको दुःख ही है । 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(जेसि विसयेसु रई) जिन जीवों की विषयरहित 
अतीद्रिय परमात्म स्वरूप से विपरीत इन्द्रियों के विषयों में प्रीति होती है (तेसि सब्भाव॑ 
दुदबखं वियाण) उनको स्वाभाविक दु.ख जानो अर्थात्‌ उन बहिसृंख सिथ्यादृष्टि जीवों को 
अपने शुद्ध आत्सद्रव्य के अनुभव से उत्पन्त, उपाधिरहित निश्चय सुख से विपरीत स्वभाव 
से ही दुःख होता है, ऐसा जानो (जदि तं सब्भाव ण हि) यदि वह दुःख स्वभाव से निश्चय 
करके न होवे तो (विसयत्थं वावारों णत्थि) विषयों के लिये व्यापार न होवे । जेसे रोग से 
पीड़ित होने वालों के ही लिये औषधि का सेवन होता है, वेसे ही इन्द्रियों के विषयों के सेवने के 
लिये ही व्यापार दिखाई देता है, इसी से यह जाना जाता है कि उनके दुख है, ऐसा अभि- 
प्राय है । इस प्रकार निश्चय से इन्द्रियननित सुख दुःखरूप ही है, ऐसा स्थापन करते हुए 
दो गाथाएं पुर्ण हुई ॥६४॥ 
अथ भुत्तात्मसुखप्रसिद्धयपे शरीरस्य सुखसाधनतां प्रतिहन्ति 
पष्पा इटठे विसये फार्सेहि समस्सिदे सहावेण । 
प्रिणमसाणो अप्पा सयसेव सृहंण हवदि देहो ॥६५॥ 


प्राप्येष्टात्‌ विषयान्‌ स्पश समाश्रितान्‌ स्वभावेन । 
परिणममान आत्मा स्वयमेव सुखं न भवति देह ॥६५॥ 


अस्य खल्वात्मन सशरोरावस्थायामपि न शरीर सुखसाधनतामापद्यमानं पश्याम:, 
यतस्तदापि पीतोन्‍्मत्तकरसेरिव प्रक्ृष्ठमोहवशवर्तिभिरिन्द्रियेरिसेडस्माकसिष्टा इति क्रमेण 
विषयानभिपत-्दि रसमीचीनव॒त्तितामनुभवन्तुपरुद्धशशक्तिसारेणापि ज्ञानदशनवीर्यात्मकेन 
तिश्चयकारणतामुपागतेन स्वभावेन परिणसम्ानः स्यमेवायमात्मा सुखतामापद्यते । शरीरं 
त्वचेतनत्वादेव सुखत्वपरिणतेनिश्चयकारणतासनुपगच्छन्न जातु सुखतामुपढौकत इति ॥६५॥ 

भूमिका --अब, घमुक्त-आत्मता के सुख की प्रसिद्धि के लिये, शरोर की सुख-साधनता 
का खण्डन करते है ?--सिद्ध भगवान्‌ के शरीर के बिना भी सुख होता है यह भाव स्पष्ट 
समझाते के लिये संसार अवस्था में भी शरीरसुख का (इन्द्रियसुख का) साधन नहीं है, 
यह निश्चित करते हैं-- 

अन्वयाय-[ स्पश समाश्रितान्‌ | स्पर्शन आदिक इन्द्रिया जिनका आश्रय लेती हें 
ऐसे [इष्टाच्‌ विषयान्‌] इष्ट विषयो को [प्राप्य| पाकर [स्वभावेन ] (अपने अशुद्ध) 
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स्वभाव से (परिणममानः |] परिणमन करता हुआ [आत्मा] आत्मा [स्वयमेव | स्यथय ही 
[सुख | सुखरूप (इन्द्रियसुख रूप) होता है [देह: न भवति | (किन्तु) देह सुखरूप नही 
होती है। 
टीका--वास्तव में इस आत्मा के सशरीर अवस्था सें भी शरोरसुख की साधनता 
को प्राप्त होता हुआ हम नही देखते है, क्योकि तब भी, मानो उच्माद-जनक सदिरा का 
पान किया हो ऐसी प्रबल मोह के वश में बतंने वाली (तथा) 'यह (विषय) हमे इष्ट है 
इस प्रकार क़म से विषयों में पड़तो (प्राप्त) हुईं इन्द्रियों के द्वारा असमीचीन (अयोग्य) 
परिणति को अनुभव करता हुआ, रुक गई है शक्ति की उत्कृष्टता (परम शुद्धता) जिसकी 
ऐसे भी (अपने) ज्ञान-दर्शन-वीर्यात्मक तथा निश्चय कारणता को प्राप्त-स्वभाव से परिणमन 
करता हुआ यह आत्मा स्वयमेव सुखीपने को प्राप्त करता है, (सुखरूप होता है) शरीर 
तो अचेतन होने के कारण ही, सुखत्व-परिणति के निश्चय-कारणता को प्राप्त न होता 
हुआ, किवित्‌ मात्र भी सुखत्व को प्राप्त नहीं करता ॥६५॥ 
तात्पयंबृत्ति 
कम अथ मुक्तात्मनां शरीराभावेषि सुखमस्तीति ज्ञापनार्थ शरीर सुखकारण न स्यादिति व्यक्ती- 
पप्पा प्राप्य । कानू ? इठ्ठे विसये इष्टपण्चेन्द्रियविषयान्‌ । कथभूतान्‌ ? फार्सेह समस्सिदे 
स्पर्शनादीन्द्रियरहितशुद्धात्मत्॒त्वविलक्षण. स्पर्शनादिभिरिन्द्रिये समाश्चितानू सम्यक्‌-प्रा-यान्‌ 
भ्राह्यान्‌, इत्थभूतान्‌ विषयाज प्राप्प। सक ? अप्पा आत्मा कर्ता , किविशिष्ट ? सहावेण परिणससाणो 
अनन्तसुखोपादानभूतशुद्धात्मस्वभावविपरीतेनाशुद्धसुखोपादानभूतेनाशुद्धात्मस्वभावेन परिणममान:ः । 
इत्थभूत सन्‌ सयमेव सुह स्वयमेवेन्द्रियसुख भवति परिणमति | ण हवदि देहो देह पुनरचेतन- 
त्वात्सुख न भवतीति । 
अयमन्नार्थ - कर्मावृतससारिजीवाना यदिन्द्रियसुख तत्रापि जीव उपादानकारण न च देह, 
देहकर्म रहितमुक्तात्मना पुनर्यदनन्ताती न्द्रियसुख तत्र विशेषेणात्मैव कारणमिति ॥६५॥ 
उत्थानिका--आगे यह प्रगट करते है कि मुक्त आत्माओ के शरीर न होते हुए भी 
सुख रहता है, इस कारण शरीर सुख का कारण नही है--- 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(अप्पा) यह संसारी आत्मा (फार्सेहि) स्पर्शेत आदि 
इन्द्रियों से रहित शुद्धात्मतत्व से बिलक्षण स्पर्शन आदि इन्द्रियों के द्वारा (समस्सिदे) भले 
प्रकार ग्रहण करने योग्य (इट्ठविसये ) अपने को इष्ट ऐसे विषय भोगो को (पप्पा) पाकर 
के या ग्रहण करके (सहावेण परिणममाणो) अनन्त सुख का उपादानकारण जो शुद्ध 
आत्मा का स्वभाव उससे विरुद्ध अशुद्ध सुख का उपादानकारण जो अशुद्ध आत्मस्वभाव 
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उससे परिणमन् करता हुआ (सयमेव) स्वयं ही (सुहं) इन्द्रिय सुखरूप हो जाता है, या 
परिणमन कर जाता है, तथा (देहोण हवदि) शरीर अचेतन होने से सुखरूप नहीं 
होता है । 
यहाँ यह अर्थ है कि कर्मो के आवरण से मेले संसारी जीवों के जो इन्द्रियसुख का 
होता है वहाँ भी जीव ही उपादानकारण नहीं है। जो देह-रहित व कर्मबंध-रहित मुक्त 
जीब है उन्तको जो अनन्त अतीन्द्रियसुख है, वहाँ तो विशेष करके आत्मा ही कारण 
है ॥६५॥ 
अथैतदेव दृढ्यति-- 
एगंतेण हि देहो सुहं ण देहिस्स कुणदि सग्गे वा । 
विसयवसेण द्‌ सोक्खं दुक्खं वा हवदि सयसादा ॥६६॥ 
एकान्तेन हि देह: सुख न देहिन: करोति स्त्रगें वा। 
विषयवशेत तु सौख्य दु ख वा भवति स्वयमात्मा ॥६६॥ 
अयमन्न सिद्धान्तो यहिव्यवक्तियिकत्वेषपि शरीरं न खलु सुखाय कल्प्येत्तेतीष्टाना- 
सनिष्ठानां वा विषयाणां वशेत सुख वा दुखं वा स्वयमेवात्मा स्थात्‌ ॥६६॥। 
भूमिका--अब इसी बात को दृढ़ करते है-- 
अन्वयार्थ-- | एकान्तेन हि| एकान्‍्त से अर्थात्‌ नियम से [स्वर्ग] स्वर्ग में [वा] 
भी [देह ] शरीर [देहिन:] शरीरी (आत्मा) के [सुख न करोति] सुख नही करता 
[विषयवशेन तु | परन्तु विषयों के वश से [सौख्य वा दुख] सुखरूप अथवा दु खरूप 
[स्वय आत्मा भवत्ति] स्वय आत्मा [परिणमित) होता है । 
टीका--यहाँ यह सिद्धान्त है कि दिव्य वेक्रियिक-पना होने पर भी शरीर से 
वास्तव में सुख के लिए कल्पना नहीं को जा सकती (वंक्रियिकशरीर सुख देता है, यह 
कल्पना नही की जा सकती है), क्योंकि इष्ट अथवा अनिष्ट विषयो के वश से सुख अथवा 
दुःख रूप स्वयं आत्मा (परिणत ) होता है ॥६६॥ 
तात्पयंवृत्ति 
है मनुष्यशरीरं मा भवतु, देवशरीरं दिव्य तत्किल सुखकारण भविष्यतोत्याशडू निरा- 
एगतेण हि देहो सुह ण देहिस्स कुणदि एकान्तेन हि स्फुट देह कर्ता सुख न करोति । कस्य ? 
देहित ससारिजीवस्य । क्‍्व ? सग्गे वा आस्ता तावन्मनुष्याणा मनुष्यदेह सुख न करोति, स्वर्ग वा 
यासी दिव्यों देवदेह सोप्युपचार विहाय सुख न करोति। विसयवसेण दु सोवख दुबखं वा हवदि 
सयमादा किन्तु निश्चयेन निविषयामूर्तस्वाभाविकसदानन्दैकसुखस्वभावोधि व्यवहारेणानादिक मं वन्ध- 
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वशाद्विषयाधीनत्वेन परिणम्य सासारिकसुख दुःख वा स्वयमात्मेव भवति, न च देह इत्यभिप्राय । 
एव मुक्तात्मना देहाभावेषि सुखमस्तीति परिज्ञानार्थ ससारिणामपि देह सुखकारण न भवत्तीतिकथन- 
रूपेण गाथाद्रय गतम्‌ ॥६६ । 
उत्थानिका--अब आगे यहाँ कोई शका करता है कि मनुष्य का शरीर जिसके 
नही है किन्तु देव का दिव्य शरीर जिसको प्राप्त है, वह शरीर तो उसके लिये अवश्य सुख 
का कारण होगा । आचार्य इस शका को हटाते हुए समाधान करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(एगंतेण हि) सब॒ तरह से निश्चयकर यह प्रगठ है कि 
(देहिस्स ) शरीरधारी संसारी प्राणी को (देहो) यह शरीर (सम्गे वा) स्व में भी (सुहं 
ण कुणदि) सुख नही करता है। मनुष्यों की मनुष्य देह तो सुख का- कारण नही है, यह 
बात दूर ही है। स्वर्ग मे भी जो देवों का मनोज्ञ वेक्रियिक देह है वह भी विषय वासना 
के उपाय बिना सुख नहीं करता है। (आदा) यह आत्मा (सयं) अपने आप हो (विसय- 
वसेण) विषयों के वश से अर्थात्‌ निश्चय से विषयों से रहित अमूरत्त स्वाभाविक सदा 
आनन्दसयी एक स्वभाव रूप होने पर भी व्यवहार से अनादि कर्म के बंध के वश से 
विषयों के भोगों के अधीन होने से (सोव्खं वा दुबरखं हवदि) सुख व दुःख रूप परिणमन 
करके सुख यथा दुःख रूप हो जाता है शरीर सुख या दुःख रूप नही होता है, यह अभिप्राय 
है। इस तरह मुक्त जीवों के देह न होते हुए भी सुख रहता है, इस बात फो समझाने के 
लिये संसारी प्राणियों को भी देह सुख का कारण नही है, ऐसा कहते हुए दो गाथाएं 
पुर्ण हुईं ॥६६।॥ 
अथात्सनः स्वयसेव सुखपरिणामशक्तियोगित्वाद्ििषयाणामकिचित्करत्व दग्योत्तयत्ति-- 
तिमिरहरा जइ दिट॒ठी जणस्स दीवेण णत्थि कायव्वं । 


तघ' सोकक्‍्खं सपथमादा विसया कि तत्थ कुव्वंति ॥६७॥ 
तिमिरहरा यदि दुष्टिः जनस्य, दीपेन नास्ति कतेव्यम्‌ । 
तथा सौख्य स्वयमात्मा विषया कि तत्र कुवेन्ति ॥६७॥ 
यथा हि केषांचिन्नवतंचराणां चक्षुष: स्वयमेव तिमिरविकरणशक्तियोगित्वास्न 
तदपाकरणप्रवर्णन प्रदीपप्रकाशादिना कार्य, एवमस्थात्मन संसारे स॒क्‍तो वा स्वयसेव 
सुखतया परिणमसानस्य सुखसाधनधिया अबुर्धर्मुधाध्यास्पमाना अपि विषया: कि हि नाम 
कुय: ॥६७॥। 
भूमिका--अब, आंत्मा के स्वयं ही सुख रूप परिणमने की शक्ति-युकत होने से, 
विषयो के अकिचितृ-कर-पने को प्रगट करते है-- 


१ कायबव्व (ज० वृ०)। २ तह (ज० वृ०) । 
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अन्वयाथं--- [ यदि | यदि [जनस्य दृष्टि.| प्राणी की आँख [तिमिरहरा | अंधकार 
को नाश करने वाली (अधेरे मे देखने वाली] हो तो [दीपेन नास्ति कतेव्य | (उसको) 
दीपक से कोई प्रयोजन नही है (अर्थात्‌ दीपक उसको कुछ नही कर सकता) [तथा |] इसी 
प्रकार (जहा) [आत्मा] आत्मा [स्वय] स्वयं [सौख्य | सुखरूप (परिणमन् करता है) 
[तत्न] वहा [विषया | विषय [कि कुर्वेन्ति] क्‍या करते है ? (यानी कुछ नही) । 

टीका--आंख के स्वयमसेव अच्धकार को नष्ट करने की शक्ति का सम्बन्ध होने से 
जसे किन्‍्ही निशाचरों के (उल्लू भादि रात्रि में विचरने वाले जीवों के) अंधकार का 
ताशक स्वभाव वाले दीपक के प्रकाशादि से कोई प्रयोजन नही होता (उन्हे दीपक का 
प्रकाश कुछ नही करता), इसी प्रकार इस आत्मा के संसार अथवा मुक्ति में स्वयमेव सुख- 
पने से परिणमन करने वाले के, सुख साधन बुद्धि से अज्ञानियों के द्वारा व्यर्थ आश्रय किए 
गये भी विषय क्‍या करे (कुछ नही कर सकते) ॥॥६७॥ 

तात्पयंव॒त्ति 

अथात्मन स्वयमेवसुखस्वभावत्वान्निश्वयेन यथा देह. सुखकारण न भवति तथा विषया 
अपीति प्रतिपादयति-- 

जइ यदि दिठठी नकवतचरजनस्य दृष्टि. तिमिरहरा अन्धकारहरा भवति जणस्स जनस्य 
दीदेण णत्थि कायव्ब दीपेन नास्ति करतंव्य तस्य प्रदीपादीना यथा प्रयोजन नास्ति तह सोक्खं सयमादा 
विसया कि तत्थ कुब्बति तथा निविषयामूतंसर्व प्रदेशाहटलादकसहजानन्देकलक्षणसुखस्व भावों निश्चयेना- 
त्मेव, तत्र मुक्तो ससारे वा विषया कि कुवेन्ति न किमपीति भाव ॥६७॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि यह आत्मा स्वय सुख स्वभाव को रखने वाला है 
इसलिये ज॑से निश्चय करके देह सूख का कारण नही है वसे इन्द्रिययों के पदार्थ भी सुख के 
कारण नही है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ज३) जो (जणस्स दिटदृठी) किसी प्राणी की दृष्टि 
रात्रि को (तिमिरहरा) अंधकार को हरने वाली है भर्थात्‌ अंधेरे मे देख सकती है तो 
(दीवेण कायव्वं णत्यि) दीप से कर्त्तव्य कुछ नही है। अर्थात्‌ दीपको का उसके लिए 
कोई प्रयोजन नही है। (तह) तेसे (आदा सयम्‌ सोवखं) जो निश्चय करके पंचेन्द्रियों के 
विषयो से रहित, अमूरतिक, अपने सर्व प्रदेशों मे आह्वाद रूप सहज आनन्द एक्र लक्षणमयों 
सुख स्वभाव वाला आत्मा स्वयं है (तत्थ बिसया कि कुव्बंति) तो वहाँ मुक्ति अथस्था 
से तो इन्द्रियों के विषय रूप पदार्थ क्या कर सकते है ? यानी-कुछ भी नही कर सकते, 
यह भाव हैं ॥६७॥। 
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अथात्मनः दृष्टान्तेन सुखस्वभावत्वं दृद्यति-- 
सयमेव जहादिच्चो' तेजो उण्होी य देवदा णभसि । 
सिद्धो वि तहा णाणं सुहं च लोगे तहा देवो ॥६८॥ 
स्वययेव यथादित्यतेज उष्ण च देवता नभसि । 
सिद्धोडपि तथा ज्ञान सुखञच लोके तथा देव ॥६८॥। 

यथा खलु नभसि कारणान्तरमनपेक्ष्येव स्वयमेव प्रभाकरः प्रभुतप्रभाभारभाव- 
स्वरूपविकस्व॒रप्रकाशशालितया तेज:.. यथा च कादाचित्कौष्ण्यपरिणताय: पिण्डवन्तित्य- 
मेवोष्ण्पपरिणासापन्तत्वादुष्ण , यथा च देवगतिनामकर्मोदयानुवृत्तिवशवर्तिस्वभावतया 
देवः तथंव लोके कारणान्तरमनपेक्ष्येवः स्वयमेव भगवानात्मावि स्वपरप्रकाशनसमर्थनिवि- 
तथाननन्‍्तशक्तिसहजसंवेदनतादात्म्पात्‌ ज्ञानं, तथेव चात्मतृप्तिमुपजातपरिनिव त्तिप्रवरतिताना- 
कुलत्वसुस्थितत्वात्‌ सौख्यं, तथेव चासन्तात्मतत्त्वोपलम्भलब्धवर्णजनमानसशिलास्तम्भो- 
त्कीर्णसमुदीर्णय्ुतिस्तुति#वियोगेदिव्यात्मस्वरूपत्वाई वः। अतो5स्थात्मतः सुखसाधनाभास विषये: 
पर्याप्तम्‌ ॥६८॥ इति आलनन्दप्रपञचः । 

भूमिका--अब आत्मा के सुखस्वभावपने को दृष्टान्त से दृढ़ करते है+- 

अन्वयार्थ--| यथा ] जैसे [नभसि ] आकाश में [आदित्य ] सूर्य [स्वयमेव | अपने 
आप ही [तेज | तेज [उष्ण.] उष्ण [च| और [देवता] देव है [तथा] उसी प्रकार 
[लोके | लोक मे [सिद्ध अपि| सिद्ध भी [स्वयमेव) [ज्ञान] ज्ञान [च| और [सुख | 
सुख [तथा | और [देव. | देव है । 

टीका--जैसे वास्तव सें आकाश सें, अन्य कारण की अपेक्षा बिना स्वयमेव ही 
सुर्य (१) अति अधिक प्रभा समूह से चमकते हुए स्वरूप के द्वारा विकसित प्रकाशयुक्‍त 
होने से तेज है, (२) कभी-कभी उष्णता रूप परिणत लोहे के गोले की भांति, सदा ही 
उष्णता परिणाम को प्राप्त होने से उष्ण है और (३) देवगति नाम कर्म के उदय को 
अनुवृत्ति (धारावाहिक उदय) के वशवर्ती स्वभाव से देव है, इसी प्रकार लोक में अन्य 
कारण की अपेक्षा रखे बिना ही भगवान्‌ आत्मा स्वयभेव ही (१) स्वपर को प्रकाशित 
करने में समर्थ यथार्थे अनन्त शक्तियुक्त सहज-संवेदन के साथ तादात्म्य होने से ज्ञान है, (२) 
आत्म-तृप्ति से उत्पन्त होने वाली परिनिवत्ति (उत्कृष्ठ उपेक्षा वीतरागता) से प्रवर्तमान 





१ जहाइच्चो (ज० वृ०)। २ लोये (ज० वृ०)। 
*योगिदिव्यात्म' इति पाठान्तरम्‌ । 
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अनाकूलता मे सुस्थितता के कारण सौख्य है, और (३) मिकट है आत्म तत्त्व की प्राप्ति 
जितको ऐसे बुद्धजनों (ज्ञानियों) के सनरूपी शिलास्तम्भ्व में जिसकी अतिशय युति स्तुति 
के योग हारा दिव्य आत्म स्वरूपवान्‌ होने से देव है। इसलिये इस आत्मा के सुख्त- 
साधनाभास विषयों से बस हो ॥६८॥ 

अतीन्द्रियसुख का विस्तार समाप्त हुआ। 

तात्पयंवृत्ति 

अधथात्मन सुखस्वभावत्व ज्ञानस्वभावत्व च पुनरपि दृष्टान्तेन दृढयति -- 

सयसेव जहाइच्चो तेजो उण्हो य देवरा णभ्नसि कारणान्तर निरपेक्ष्य स्वयमेव यथा दित्य: 
स्वपरप्रकाशरूप तेजो भवति, तथैत्र च स्वयमेवोष्णो भवति, तथा चाज्ञानिजनाना देवता भवर्ति | क्व 
स्थित ? नभसि आकाशे सिद्धों वि तहा णाग सुह च सिद्धोंपि भगवास्तथव कारणान्तर निरपेक्ष्य 
स्वभावेनंव स्वपरप्रकाशक केवलज्ञान, तथैव परमतृप्तिरूफ्मनाकुलत्वलक्षण सुख। क्व ? लोये जगति 
तहा देवो निजशद्धात्मसम्यकृश्रद्धानज्ञानानुष्ठानरूपाभेदरत्तत्रयात्मकनिविकल्पसमाधि प्तमुत्पन्नसुन्द रा- 
नन्‍्दस्यन्दिसुखामृतपानपिपासिताना गणधरदेवादिफ्रमयोगिना देवेन्द्रादीना चासब्नभव्याना मनसि 
निरन्तर परमाराध्य, तथैवानन्तज्ञानादिगुणस्तवनेन स्तुत्य च यहिव्यमात्मस्वरूप तत्स्वभावत्वात्तथैव 
देवश्चेति । ततो ज्ञायते मुक्तात्मना विषयैरपि प्रयोजन नास्तीति ॥ ६८॥ एवं स्वाभावेनैव सुख स्वभाव- 
त्वाद्विषया अपि मुक्तात्मना सुखकारण न भवन्तीतिकथनरूपेण गाथाद्रय गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे आत्मा सुख स्वभाव वाला भी है ज्ञान स्वभाव वाला भी है इस 
ही बात को हृढ करते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(णभ्सि) आकाश में (सयमेव जहाइच्चो) जेसे दूसरे 
कारण की अपेक्षा न करके स्वयं ही सूर्य (तेजो) अपने और दूसरे को प्रकाश करने वाला 
तेज रूप है (उण्हो 4) तथा स्वयं उष्णता देने वाला है (देवदा य) तथा देवता है अर्थात्‌ 
ज्योतिषी देव है अथवा अज्ञानी मनुष्यों के लिये पुज्य देव है (तहा) तेसे ही (लोये) इस 
लोक में (सिद्धो वि णाणं सुहं च तहा देवो) सिद्ध भगवान्‌ भी दूसरे कारण की अपेक्षा न 
करके स्वयं ही स्वभाव से स्व-पर-प्रकाशक केवलज्ञान स्वरूप है तथा परम तृप्तिरप निरा- 
कुलता लक्षणसय सुखरूप है तंसे ही अपने शुद्ध आत्मा के सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान तथा 
चारित्ररूप अभेद रत्नन्नयमय निविकल्पसमाधि से पंदा होने वाले सुन्दर आनन्द में भीगे 
हुए सुख॒रूपी अमृत के प्यासे गणधर देव आदि परस योगियों, इन्द्रादि देवों व अन्य निकट 
भव्यों के मत में निरन्तर भले प्रकार आराधने योग्य तेसे ही अनंतज्ञान आदि णुणों के 
स्तवन से स्तुति-योग्ण जो दिव्य आत्मस्वरूप-स्वभावमय होने से देवता है। इससे जाना 
जाता है कि मुक्ति प्राप्त आत्माओं को विषयो की सामग्री से भी कुछ प्रयोजन नही है। 
वास्तव मे शरीर तथा इन्द्रियो के इस तरह स्वभाव से ही आत्मा सुख स्वभाव है, अतएव 
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इन्द्रियों के विषय भी मुक्तात्माओं के सुख के कारण नहीं होते है, ऐसा कहते हुए दो 


गाथाएँ पूर्ण हुई ॥६८॥ 
तात्पय॑वृत्ति 
अथेदानी श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवा, पूर्वोक्तलक्षणानन्तसुखाधारभूत सर्वज्ञ वस्तुस्तवेन 
नमसस्‍्कुवन्ति-- हा ॥॒ ॥॒ 
े तेजो दिदठी णाणं इड्ढडो सोवखं तहेव ईसरिय । 
तिहुबणपहाणवइय माहप्प जस्स सो अरिहो ॥६८-१॥ 
तेजो दिदठी णाण इडढी सोकक्‍ख तहेव ईसरिय त्तिहुवणपहाणदइय तेज प्रभामण्डल, 
जगत्त्रयकालत्रयवस्तुगतयुगपत्सामान्यास्तित्वग्राहक केवलदर्शन, तथूव समस्तविशेषास्तित्वग्राहक 
केवलज्ञान, ऋद्धिशब्देव समवशरणादिलक्षणा विभूति., सुखशब्देनाव्यावाधान तसुख, तत्पदामिलाषेण 
इन्द्रादयो5पि भृत्यत्व कुवेन्तीत्येव लक्षणमैश्वय, त्रिभुवनाधीशानामपि वल्लभत्व देव भण्यते माहण्प 
जस्स सो अरिहो इत्थभूत माहात्म्य यस्य सोडहंन्‌ भण्यते । इति वस्तुस्तवनरूपेण नमस्कार कृतवन्त. । 
उत्थानिका--आगे श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव पूरे मे कहे हुए लक्षण के धारी 
अनन्तसुख के आधारभूत सर्वज्ञ भगवान्‌ को वस्तु-स्वरूप से स्तवन की अपेक्षा नमस्कार 
करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेजो) प्रभा का मण्डल (विदठी) तीन जगत्‌ व तीन 
काल की समस्त वस्तुओ की सामान्य सत्ता को एक काल ग्रहण करने वाला केवलदर्शन 
(णाणं) तथा उनकी विशेष सत्ता को ग्रहण करने वाला केवलज्ञान (इड्ढी) समवशरण 
को सर्व विभूति (सोवख) वाधा रहित अनन्ततसुख, (ईसरियं) व जिनके पद की इच्छा 
से इन्द्रादिक भी जिनकी सेवा करते है, ऐसा ईश्वरपना (तहेव तिहुबणपहाणदइय) तेसे ही 
तीन भुवत्त के वललभपतना या इष्टपना ऐसा देवपना इत्यादि (जस्स माहप्पं) 
जिसका महात्म्य है (सो अरिहो) वही अरहंतदेव है। इस प्रकार वस्तु का स्वरूप कहते 
हुए नमस्कार किया ॥६८।॥१॥ 
तात्पयब॒त्ति 
अथ तस्येव भगवतः सिद्धावस्थाया गरुणस्तवनरूपेण नमस्कार कुववेन्ति-- 
तं गुणदो अधिगदरं अविच्छिद मणुवदेवपदिभाव॑ । 
अपुणब्भावणिबद्धं पणसमसि परुणो-पुणो सिद्ध ॥६८-२॥। 
पणमामि नमस्करोमि पुणो पुणो पुन पुत.। क ? त सिद्ध परमाममप्रसिद्ध सिद्ध । कथ- 
भूत ?” गुणदों अधिगदर अव्थावाधानन्तसुखादिगुणेरधिकतर_ समधिकतरगरुण । पुनरषि कथंभूत ? 
अविच्छिद सणुवदेबपदिभाज यथा पूर्व॑महदवस्थाया मनुजदेवेन्द्रादय समवशरणे समागत्य नमस्कुर्वन्ति 
तेन प्रभुत्व भवति, तदतिक्रान्तत्वादतिक्रान्तमनुजदेवपतिभाव । पुनश्च कि विशिष्ट ? अपुणाब्भावणिबद्ध 
द्रव्यक्षेत्रादिपञ्चप्रका रभवा द्धिलक्षण शुद्धवुद्धेकस्वभावनिजात्मोपलम्भलक्षणो योसौ मोक्षस्तस्य।धीन- 


पवयणसारो ] [ १५७ 


त्वादपुनर्भावनिबद्धमिति भाव । एवं नमस्कारमुख्यत्वेन गाथाद्यय गतम्‌ । इति गाथोष्टकेन पञ"चमस्थलं 
ज्ञातव्य । एवमष्टादशगाथा भि: स्थलपञ्चकेन “सुखप्रपञ्च” नामान्तराधिकारो गत:। इति पूर्वोक्ति- 
प्रकारेण “एस सुरासुर” इत्यादि चतुर्देशनाथानिः पीठिका गता, तदनन्तर सप्तगाथामि. सामान्य- 
सर्वज्षसिद्धि', तदनन्तर त्रयत्रिशदृगाधाभि: ज्ञानप्रपञच , तदनन्तरमष्टादशगाथाभि: सुखप्रपञूच इति 
समुदायेन द्वासप्ततिगाथाभिरन्तराधिकारचतुष्टयेन  शुद्धोपषपोगाधिकार: समाप्त. । इत ऊध्वे 
पञचविशतिगाथापय॑न्‍्त ज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयाभिधानो5धिकार'ः प्रारभ्यते, तत्र पञ्चविशतिगाथामध्ये 
प्रथम तावच्छुभाशुभविषये मूढत्वनिराकरणार्थ “देवदजदिगुरू'” इत्यादि दशगाथःपर्यन्त प्रथमज्ञान- 
कण्ठिका कथ्यत्ते । तदनन्तरमाप्तात्मस्वरूपपरिज्ञानविषये मूढत्वनिराकरणार्थ “चत्ता पावारम्भ 
सप्तगाथापर्य॑न्तन्त द्वितीयज्ञानकण्ठिका, अथानन्तर द्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञानविषये मृढत्वनिराकरणार्थ 
इत्यादि “दव्वादीएसु” इत्यादि षट्कगाथापर्यन्त तुतीयज्ञानकण्ठिका । तदनन्तर स्वपरतत्त्वपरिज्ञान- 
विषये मूढत्वनिराकरणार्थ 'णाणप्पग' इत्यादि गाथादह्येन चतुर्थश्ञानकण्ठिका । इति चतुष्टयाभिधाना- 
धिकारे समुदायपातनिका । अथेदानी प्रथमज्ञानकण्ठिकाया स्वतन्त्रव्याख्यानेन गाथाचतुष्टय, तदनन्तर 
पुण्य जीवस्य विषयतृष्णामुत्पादयतीति कथनरूपेण गाथाचतुष्टय, तदनन्तरमुपसहाररूपेण गाथादह्वय 
इति स्थलतन्नयपयेन्त क्रमेण व्याख्यान क्रियते । 

उत्थानिका--आगे सिद्ध भगवान्‌ के गुणो का स्तवनरूप नमस्कार करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( तं) उस (सिद्ध) सिद्ध भगवान्‌ को जो (ग्रुणदो अधि- 
गतरं) अव्यावाध, अनन्तसुख आदि गुणो करके अतिशयपूर्ण है, (अविच्छिदं॑ मणुवदेव- 
पदिभावं) मनुष्य व देवों के स्वामीपने से उल्लंघन कर गए है भर्थात्‌ जैसे पहले अरहत 
अवस्था में मनुष्य व देव व इन्द्रादिक समवशरण में आकर नमस्कार करते थे, इससे 
प्रभुपता होता था अब यहां उस भाव को लांघ गए है। अर्थात्‌ सिद्ध अवस्था में न समव- 
शरण है न देवादि आते है, न प्रत्यक्ष नमस्कार करते है। 

(अपुणव्भावणिवद्ध ) तथा सुक्तावस्था में निश्चल अर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, 
भावरूप पंचपरावतंन रूप संसार से विलक्षण शुद्ध बुद्ध एक स्वभावमय निज्न आत्मा की 
प्राप्ति है लक्षण जिसका ऐसी मोक्ष के अधीन है अर्थात्‌ स्वाधीन व मुक्त है (पुणो पुणो 
पणमाप्ति) बार बार नमस्कार करता हूँ। 

विशेष--यह है कि यहाँ टीकाकार ते अविच्छिदं तथा सणुवदेवपदिभावं इन दोनों 
पदों को एक मे मानकर ऐसा अर्थ किया है। यदि हम इन दोनों पदों को अलग-अलग 
मान लें तो यह अर्थ होगा कि वह सिद्ध भगवान्‌ अविनाशी है। उनकी अवस्था का कर्मों 
से अभाव नही होगा तथा वे मनुष्य व देवो के स्वामीपन को प्राप्त है अर्थात्‌ उनसे महान्‌ 
इस संसार में कोई प्राणी नही है। सब उन हो का ध्यान करते है। यहाँ तक कि तीर्थकर 
भी सिद्धों का ही ध्यान छलद्यस्थ अवस्था में करते है। इस प्रकार नमस्कार की मुख्यता से 


श्पर्८ ] पवयणसारो 


दो गाथाएं पूर्ण हुई । इस तरह आठ गाथाओ से पांचवा स्थल जानना चाहिये । इस तरह 
अठारह गाथाओं से घ स्थल से सुख प्रपण. नाम का अच्तर अधिकार पूर्ण हुआ इस तरह 
पूर्व मे कहे प्रमाण “एस सुरासुर इत्यादि चौदह गाथाओ से पीठिका का वर्णन किया । 
फिर सात गाथाओं से सामानन्‍्यपने सर्वेज्ञ की सिद्धि की, फिर तेतीस गाथाओ से ज्ञान- 


प्रपंच, फिर अठारह गाथाओं से सुख-प्रपंच, इस तरह सपुदाय से बहुत्तर गाथाओं के द्वएरा 
तथा चार अन्तर-अधिकारों से शुद्धोपपोग नाम का अधिकार पूर्ण किया । 


उत्थानिका--इसके आगे पचीस गाथा पर्यत ज्ञानकठिका चतुष्टय नाम का 
अधिकार प्रारम्भ किया जाता है। इन पच्चीस गाथाओ के मध्य मे पहले शुभ व अशुभ 
उपयोग में मूढता को हटाने के लिये “देवदजदि गुरु” इत्यादि दश गाथाओ तक पहली 
ज्ञानकठिका का कथन है । फिर परमात्मा के स्वरूप के ज्ञान मे मृढता को दूर करने के 
लिये “चत्ता पावारम्भ” इत्यादि सात गाथाओ तक दूसरी ज्ञानकठिका है । अनन्तर द्रव्यगुण 
पर्याय के ज्ञान के सम्बन्ध में मूढता को हटाने के लिये “दव्वादीएसु” इत्यादि छः गाथाओ 
तक तीसरी ज्ञानकठिका है । फिर स्व और पर तत्व के ज्ञान के सम्बन्ध मे मूढता को 
हटाने के लिये “णाणप्पग” इत्यादि दो गाथाओं से वोथी ज्ञानकठिका है। इस घार 
अधिकार की समुदायपातनिका है। अब यहाँ पहली ज्ञानकठिका में स्वतन्त्र व्याख्यान के 
द्वारा चार गाथाएँ है । इसके बाद पुण्य जीव के भीतर विषयभोग की तृष्णा को पैदा कर 
देता है। ऐसा कहते हुए गाथाए चार है। तदन्तर सकोच करते हुए गाथाएँ दो है--इस 
तरह तीन स्थलतक क्रम से व्याख्यान करते है । 
अथ शुभपरिणामाधिकारप्रारम्भ: । 
अथेन्द्रियसुखस्वरूपविचारम्ुपक्रमसाणस्तत्साधनस्वरूपमुपन्‍्यस्यति-- 
देवदजदिगुरुपजासु चेव दाणस्मि वा सुसीलेसु । 
उववासादिसु रत्तो सुहोवओगप्पगो अप्पा ॥६दै॥ 
देवतायतिगुरूपूजासु चैव दाने वा सुशीलेषु । 
उपवासादिषु रक्त शुभोपयोगात्मक आत्मा ॥६८॥ 
यदायमात्मा दुःखस्यथ साधनीभुता देषरूपासिन्द्रियार्थानुरागरूपां चखाशुभोपयोगभृमि- 


कामतिक्रसम्य देवगुरुयतिपुजादानशीलोपवासप्रोतिलक्षणं धर्मानुरागमद्भीकरोति तदेन्द्रिय- 
सखस्य साधनीमभता शभोपयोगभ्मिकासमधिरूढो5सिलप्यपेत ॥६ दे।। 


भूमिका--अब, इन्द्रिय सुख स्वरूप के विचार को प्रारम्भ करते हुये उसके कारण 
(शुभ परिणास) के स्वरूप को कहते है-- 


पवयणसारो ] [ १५४४ 


अन्वयार्थ--[ देवता--यतिगुरुपृजासु | देव, यत्ति और गुरु की पूजा मे [चेव | तथा 
[दाने | दान में [सुशीलेषु वा] तथा सुशीलो मे [उपवासादिषु | और उपवासादिको मे 
[ रक्त: आत्मा] लीन आत्मा [शुभोपयोगात्मक | शुभोपयोगात्मक (शुभोपयोगमयी) है। 

टीका--जब यह आत्मा दुःख की साधनभ्ृत हेषरूप तथा इन्द्रिय-विषय के अनुराग 
रूप अशुभोपयोग भूमिका को उल्लंघन करके, देव-गुरु यति की पूजा, दान, शील ओर उप- 
वासादिक के प्रीतिस्वरूप धर्मातुराग को अंगीकार करता है, तब (वह) इच्द्रियसुख के 
कारणसृत शुभोपयोग-भुमिका में अधिरुढ़ कहलाता है। 

विशेषार्थ--अतीन्द्रियसुख का कथन करने के पश्चात्‌, अब आचार्य महाराज 
इन्द्रियसुख को हेय, दुःखरूप तथा त्याज्य दिखलाते है। उसी प्रकरण में, इस इन्द्रिय-सुख 
के साधनभृत निरतिशथ शुभ परिणाम (पुण्य) को भी, कारण में कार्य का उपचार करके, 
हेय, दुखरूप तथा त्याज्य बतलाते है। अतः यहां इस प्रकरण में उस निरतिशय पुण्य का 
कथन है, जो इन्द्रिय-सुख को उपादेय मानते हुये, मात्र उस इन्द्रिय-सुख की प्राप्ति के लिये 
किया जाता है । इस कुल प्रकरण मे इस बात को ध्यान रखने की अत्यन्त आवश्यक है, 
वरना भ्यवम हो सकता है। 

जो सातिशयपुण्य परमार्थदृष्टि से मोक्ष-प्राप्ति के लिये किया जाता है, उस 
सातिशयपुण्य कथन स्वयं ग्रंथकार ने आगे गाथा २४४ से प्रारम्भ किया है और उसको 
मोक्ष का साधन बतलाया है। विशेषकर गाथा २४४ से २६० तक देखने योग्य है। 
आचार्पो के कथन में पूर्वापर-विरोध नही हो सकता है । अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि 
यहां गाथा ६६४ से कुल प्रकरण निरतिशयपुण्य का है, जो मात्र इन्द्रिय-सुख की प्राप्ति के 
लिये किया जाता है। इन्द्रिय सुख हेय है, अतः उसके साधनभूत इन्द्रिय-जनित ज्ञान अथवा 
क्षायोपशसिकज्ञान को भी गाथा ६४ आदि में हेय बतलाया है। इसका यह अभिप्राय नहीं 
है कि क्षायोपह॒मिकनज्नाव तथा शुभोपयोग सर्वथा हेय है। 

तात्पयंवृत्ति 

तद्यथा--अथ यद्यपि पूर्वे गाथापट्केनेन्द्रियसु खस्वरूप भणित तथापि पुनरपि तदेव विस्तरेण 
कथयन्‌ सन्‌ तत्साधक शुभोपयोग प्रतिपादयति, अथवा द्वितीयपातनिका-पीठिकाया यच्छुभोपयोंग- 
स्वरूप सूचित तस्येदानीमिन्द्रियसुखविशेषविचारप्रस्तावे तत्साधकत्वेन विशेषविवरण करोति-- 

देवदजदियुरपूजासु चेव दाणम्मि वा सुसीलेधु देवतायतिगुस्पूजासु चेव दाने वा सुशीलेपु 


उववासादिसु रत्तो त्थवोपवासादिषु च रक्त आसक्त अप्पा जीव सुहोवओगप्पगो शुनोपयोगात्म को 
भण्यत्ते इति । 


१६० ] [ प्रवयणसारो 


तथाहि-देवता निर्दोषिपरमात्मा, इन्द्रियजयेन शुद्धात्मस्वरूपप्रयत्नपरो यति*, स्वय भेदाभेद- 
रत्नत्रधाराधकस्तदथिना भव्याना जिनदीक्षादायक्रों ग्रुर पर्वोक्‍्तदेवतायतिग्रुरूुणा तत्प्रतिविम्बादोना 
च यथासम्भव द्रव्यभावरूपा पूजा, आहारादिचतुविधदान च आचारादिकथितशीलब्नतानि तथैवो- 
दिसा जिनगुणसपत्त्यादिविधिविशेषाश्च । एतेषु शुभानुष्ठानेषु योज्सौ रतः द्वेषहूपे विषयानुरागरूपे 
चाशुभानुष्ठाने विरत', स जीव शुभोपयोगी भवत्तीति सूत्रार्थ, ॥६६॥ 
उत्थानिका--यद्यपि पहले छः गाथाओं के द्वारा इन्द्रियों के सुख का स्वरूप कहा है 
तथापि फिर भी उसी को विस्तार के साथ कहते हुए उस इच्ध्रिय सुख के साधक शुभोयोग को 
कहते है--अथवा दूसरी पातनिका है कि पीठिका में जिस शुभोपयोग का स्वरूप सूचित किया 
है उसीका यहां इन्द्रियसुख के विशेष कथन में इन्द्रिय सुख के विशेष कथन में इन्द्रिय सुख का 
साधक रूप विशेष आख्यान करते है-- 


अस्वय सहित विशेषार्थ--जो (देवदजदिपुरुपुजासु) देवता, यति, गुरु की पूजा से 
(चेव दाणम्मि) तथा दान में (वा सुसोलेसु) और सुशील रूप चारित्रों मे (उववासादिस ) 
तथा उपवास आदिकों मे (रत्तो) रत है, बह (सुहोबओगप्पगो अप्पा) शुभोपयोंगधारी 
आत्मा कहा जाता है। 

विशेष यह है कि जो सर्व दोष-रहित परमात्मा है, वह देवता है, जो इन्द्रियों पर 
विजय प्राप्त करके शुद्ध आत्मा के स्वरूप के साधन में उद्यमवान है। वह यति है। जो स्वयं 
निश्चय और व्यवहार रत्नत्रय का आराधना करने वाला है और ऐसी आराधना के चाहने 
वाले भव्यों को जिन-दीक्षा का देने बाला है, वह गुरु है। इन देवता, यति और गुरुओं की 
तथा उनकी मूति आदिकों की यथासम्भव अर्थात्‌ जहां जैसी सम्सव हो बवेसी द्रच्य और 
भाव पूजा करना, आहार, अभय, औषधि और विद्यादान ऐसा चार प्रकार दान करना 
आचारादि ग्रन्थों में कहे प्रमाण शीलब्नतों को पालना तथा जिनगुणसम्पत्ति को आदि 
लेकर अनेक विधि विशेष से उपवास आदि करना, इतने शुभ कार्यो में लीचता करता 
हुआ तथा द्वेषरूप भाव व विषयों के अनुराग रूप भाव आदि अशुभ उपयोग से विरक्‍्त 
होता हुआ जीव शुभोपयोगी होता है, ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥६६॥ 

भावार्थ--यहां आचार्य ने शुद्धोपयोग मे प्रीतिरूप शुभोपयोग का स्वरूप बताया 
है अथवा अरहंत, सिद्ध परमात्सा के सुख्य ज्ञान ओर आनन्द स्वभावों का वर्णण करके उन् 
परमात्मा के आराधन की सूचना की है अथवा सुख्यता से उपासक का कतंव्य बताया है । 
शुभोपयोग तीत्र कषायों के अभाव में होता है । 


प्वयणसारो ] [ १६१ 


श्री समस्तभद्वाचार्य ने स्वयस्मुस्तोत्र में भक्ति करते हुए यह भाव झलकाया है, 
जेसे-- 
स विश्वचक्षुव्‌ षभोर्शचत सतां ससग्रविद्यात्मवपुत्तिरंजन, । 
पुनातु चेतो मस्त नाभिनन्दनो जिनो जितक्षुल्लकवादिशासन. ॥५॥। 


वह जगत्‌ को देखने वाले, साधुओं से पुजनीय पूर्ण ज्ञाननय देह के धारी, तिरंजन 
व अल्पनज्ञानी अन्यवादियों के मत को जीतने वाले श्री नाभिराजा के पुत्र श्री वृषभ 
जिनेन्द्र मेरे चित्त को पवित्र करो। भावों की निर्मलता होने से जो शुभ राग होता है, वह 
तो अतिशय पुण्यकर्म को बांधता है, जो मोक्ष-प्राप्ति में सहकारो कारण होते है। जेसे 
तीर्थंकर, उत्तमसंहनन आदि । शुभोपयोग में वर्तत करते से उपयोग अशुभोपयोग से बचा 
रहता है तथा यह शुभोपयोग शुद्धोपयोग में पहुँचने के लिए सीढ़ी है। इसलिये शुद्धोपयोग 
की भावना करते हुए शुभोपयोग में ब्तंत करना चाहिये। वास्तव में शुभोपयोग सम्यर- 
दृष्टि के ही होता है। तात्पर्य यह है कि शुद्धोपपोग को इस काल में उपादेय मानकर उसी 
की भावना से प्राप्ति के लिये अरहंत्त-भक्ति आदि शुभोपयोग के सार में बंता चाहिये।६४॥। 

अथ शुभोपयोगसाध्यत्वेनेन्द्रियसु खमार्याति--- 

जत्तो सुहेण आदा तिरियो वा माणुस्रों व देवो वा । 
भूदो तावदि काल लह॒दि सुहँ इन्दियं विविध ॥७०॥॥ 
युकत' शुभेन आत्मा तियेग्वा मानुषों वा देवो वा । 
भूतस्तावत्काल लभते सुखमेन्द्रिय विविधम्‌ ॥७०॥ 

अयमात्मेन्द्रयसुखसाधनी भूतस्य शुभोपयोगस्य सामर्थ्यात्तदधिष्ठानभुतानां तियंग्मा- 
नुषदेवत्त्वभुसिकानामन्यतरमां भूमिकासवाप्य यावत्कालमवत्तिष्ठते, तावत्कालमनेकदप्रकार- 
मिन्द्रियसु् समाध्तादयतीति ॥७०॥॥ 

भूसिका--अब, शुभोपयोग के साध्यपने से इन्द्रियसुख को कहते है-- 

अन्वयार्थ--] शुभेन युक्त ] शुभ परिणाम से युक्‍तत [बात्मा] आत्मा [तियंक ] 
तिर्यञज्च [वा] अथवा [मानुपः | मनुष्य [वा] अथवा [देव | देव [भूत | होता हुआ 
[तावत्काल | उत्तने समय तक [विविध | अनेक श्रकार के [ऐन्द्रिय| इन्द्रिय-सम्बन्धी 
[सुख | सुख को [लभते | पाता है । 

टीका--यह आत्मा इन्द्रिय-सुख के साधनभूत शुभोपयोग क्री सामथ्यं से, उसके 
(इन्द्रिय सुख के) स्थानभुत (भाधारभूत) तियंञज्च, मनुष्य भौर देवत्व की भूमिक्राओमे से 





१ लहइ (ज० 


/- 


०)। २ विविह (ज० ब्‌०)।॥ 
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किसी एक भूमिका को प्राप्त करके जितने समय तक (उसमें) ठहरता है, उत्तने समय तक 


अनेक प्रकार के इन्द्रिय-सुख को प्राप्त करता है ॥७०॥ 
तात्पयवृत्ति 
अथ पूर्वोक्तशुभोपयोगेन साध्यमिन्द्रिययुख कथयति-- 
सुहेण जुत्तो आदा यथा निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धोपयोगेन युकतो मुक्तो 'भृत्वाइवन्तकाल- 
भतीन्द्रियसुखं लभते, तथा पूर्व॑सूत्रोक्तलक्षणशुभोपयोगेन युक्त परिणतोथ्यमात्मा तिरियों वा माणुत्तो 
व देवो वा भुदो तिर्यग्मनुष्पदेवरूपो भूत्वा तावदि काल तावत्काल स्वकीयायु पर्यन्त लह॒डि सुह इन्दिय 
विविह इन्द्रियजं विविध सुख लभते, इति सूत्राभिष्राय. ॥७०॥ 


उत्थानिका--आगे बताते है कि पूर्व गाथा मे कथित शुभोपयोग के समय जो 
पुण्यकर्म॑ बन्ध होता है उसके उदय से इद्रियसुख प्राप्त होता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुहेण जुत्तो आदा) जंसे निश्चयरत्नत्रयमय शुद्धोपयोग 
से युक्त आत्मा मुक्त होकर अनन्त काल तक अतीन्द्रियसुख को प्राप्त करता है तेसे ही पूर्व 
सूत्र मे कहे हुए शुभोपयोग से परिणमन करता हुआ यह आत्मा (तिरियो वा साणुसो वा 
देवो वा भुदो ) तियँच, मनुष्य या देव होकर (तावदि काल) अपनी-अपनी आयु पर्यत (विविह॑ 
इंदियं सुह लह॒बि) नाना प्रकार इन्द्रियों से उत्पन्त सुख को पाता है। यह इस गाथा का 
अभिप्राय है ॥७०॥ ॥ 
अरथवमिन्द्रियसुखमुत्क्षिप्य दुःखत्वे प्रक्षिपति--- 
सोक्खं सहावसिद्धं णत्थि सुराणं पि सिद्धम्ुवदेसे । 
ते देहवेदणट्टा रसंति विसएसु रम्सेसु ॥७१॥ 


सोख्य स्वभावसिद्ध नास्ति सुराणामपि सिद्धमुपदेशे । 
ते देहवेदनार्ता रमनते विषयेष्‌॒ रम्येषु ॥७१॥ 


इन्द्रियसुखभाजनेषु हि प्रधाना दिवौकस , तेषामपि स्वाभाविक न खलु सुखमस्ति 
प्रत्युत तेषां स्वाभाविक दुःखमेबावलोक्यते । यतस्ते पञ्चेन्द्रियात्मकशरीरपिशाचपीडया 
प्रवशा भुगुप्रपातस्थानीयान्मनोज्ञविषयानभिपतन्ति ॥७१॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार इन्दिय-सुख को उठाकर दुःख-रूप मे डालते है (अर्थात्‌ 
इन्द्रिय-सुख परमार्थं से दुःख हो है, यह बतलाते है ):--- 

अन्चयाथ्थ---] उपदेसे सिद्ध | उपदेश से (आगम से) सिद्ध है कि [सुराणा अपि] 
देवो के भी [स्वभावसिद्ध| स्वभावसिद्ध [सौख्य] सुख (आत्मा से उत्पन्न होने वाला 


१ भूत्वाध्य जीवोध्नन्तकालमतीन्द्रियसुखम्‌ इति पाठान्तरम्‌ । 
२ देहवेदणत्ता (ज० वृ०)। 
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वह पुरुष उस कूप में लगे हुए वृक्ष की शाखा को पकड़ कर लटक जाए जिसकी जड़ को 
सफेद और काले चूहे काट रहे हों तथा उस वृक्ष में प्रधु सक्खियों का छत्ता लगा हो जिसकी 
मविखयाों उसके शरीर में चिपट रहीं हों, हाथी वृक्ष को टक्कर पर टक्कर मार रहा हो 
ऐसी विपत्ति में पड़ा हुआ यदि वह मधु के छत्ते से गिरतो हुई मधु बूंद के स्वाद को लेता 
हुआ अपने को सुखी माने, तो उसकी मु्खेता है क्योकि वह शीघ्र ही कूप मे पड़कर मरण 
को प्राप्त करेगा, यह दृष्टांत ऐसे है कि यह ससाररूपी महा वन है जिसमे मिथ्यादर्शन 
आदि कुमार्ग सें पड़ा हुआ कोई जीव मरणरूपी हाथी के भय से त्रासित होता हुआ किसी 
मनुष्यलोक को प्राप्त हो जिसके नीचे सातवां नरकरूपी अजगर हो व क्रोध, मान, माया, 
लोभरूप चार सं चारों कोनों मे बंठे हों, जीव आयु कर्मेरूपी शाखा मे लटक जाए जिस 
शाखा की जड़ को शुक्ल कृष्ण पक्षरूपी चूहे निरंतर काट रहे हो व उसके शरीर में मधु- 
सविखयों के समान अनेक रोग लग रहे हो तथा मरण रूपी हाथी खड़ा हो और वह ॒ मधु 
की बूँद के समान इन्द्रिय विषय के सुख को भोगता हुआ अपने को सुखी माने, सो उसकी 
अज्ञानता है। विषय सुख दु ख का घर है। ऐसा सांसारिक सुख त्यागने योग्य है, जबकि 
मोक्ष का सुख आपत्ति-रहित स्वाधीन तथा अविनाशी है, इसलिये ग्रहण करने योग्य है, 
यह तात्पयं है ॥७१॥ 

अ्थैवमिन्द्रियसुखस्य दुःखतायां युवत्यावतारितायामिन्द्रियसुखसाधनो भृतपुण्यनिवेतेक- 
शुभोपयोगस्य दुःखसाधनीभुतपापनिवंतंकाशुभोपयोगविशेषादबिशेषत्वसवता रयति-- 

णरणारयतिरियसुरा भजन्ति जदि देहसंभवं दुक्खं । 


किध' सो सुहो व असुहो उवओगो हवदि जीवाणं ॥७२॥ 
नरनारकतियेक्सुरा भजन्ति यदि देहसभव दु ख॑ । 
कथ स शुभो वा अशुभ उपयोगो भवति जोवानाम्‌ ॥७२॥। 


यदि शुभोपयोगजन्यसमुदीणंपुण्पसंपदस्त्रिदशादयो5शुभोपयोगजन्यपर्याग तपातकापदो 
वा नारकादयश्च, उभयेडपि स्वाभाविकसुखाभावादविशेषेण पड्चेन्द्रियात्मकशरीरप्रत्ययं 
दुःखपेवानुभवन्ति । ततः परमार्थतः शुभाशुभोपयोगयो: प्रथवत्वव्यवस्था नावतिष्ठते ॥७२१ 

भूमिका--इस प्रकार इन्द्रिय-सुख की दु ख-रूपता प्रगट करके अब इन्द्रिय-सुख के 
साधनभृत पुण्य को उत्पन्त करने वाले शुभोपयोग तथा दुःख के साधनभुत पाप को उत्पन्त 
करने वाले अशुभोपयोग की अविशेषता को (यानी-दोनो में कुछ अन्तर नही है, इस बात 
को) प्रगट करते है-- 
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अन्वयार्थ-- [ वरनारकतियंक्सुरा ] मनुष्य, नारकी, तिर्येच और देव (सभी) 
[यदि] जो [देहसम्भव ] देहोत्यत्न (पॉच इन्द्रियमयी शरीर से उत्पन्न होने वाले) [दुख] 
दु.ख को [भजति ] अनुभव करते है तो [जीवाना ] जीवो के [सः उपयोग.] वह उपयोग 
[ शुभ. वा अशुभ. ] शुभ और अशुभ ऐसे दो प्रकार का [कर्थ भवति] कैसे है (हो सकता) 
(अर्थात्‌ नही हो सकता है) । 
टीका--यदि शुभोपयोगजन्य उदयगत पुण्य को सम्पत्ति वाले देवादिक, (शुभोप- 
योग से उत्पन्न हुए पुण्य के उदय से प्राप्त होने वाली ऋद्धि वाले देव इत्यादिक) तथा 
अशुभोपयोग जन्य उदयागत पाप की आपदा वाले नरकादिक दोनों ही स्वाभाविकसुख 
के अभाव (के कारण) से अविशेषरूप से (बिना अन्तर के सम्रान रूप से) पंचेन्द्रियात्मक 
शरीर के कारण से होने वाले दुःख को ही अनुभव करते है, तो इस (कारण) से परसमार्थ 
से शुभ और अशुभ उपयोग की भिन्‍्तपने को व्यवस्था नहीं ठहरती है ॥७२॥ 
तात्पयवृत्ति 
अथ पूर्विक्तिप्रकारेण शुभोपयोगसाध्यस्येन्द्रियसुखस्य निश्चयेन दु खत्व ज्ञात्वा तत्साधक- 
शभोपयोगस्याप्यशुभोपयोगेन सह समानत्व व्यवस्थापयति- 
णरणारयतिरियसुरा भजति जदि देहसंभव दुक्‍्खं सहजातीन्द्रियामूर्तंसदानन्दैकलक्षण वास्तव- 
सुखमेव | सुखमलभमाना. सन्‍्तो नरनारकतिर्यक्सुरा यदि चेदविशेषंण पूर्वोक्तपरमार्थसुखाद्विलक्षण 
पञ्चेन्द्रियात्मकशरी रोत्पन्त निश्चयनयेन दु'खमेव भजन्ते सेवन्ते किह सो सुहो व असुहो उबजोगों 
हवदि जीवाण व्यवहारेण विशेषेषपि निश्चयेन स प्रसिद्ध, शुद्धोपयोगाह्विलक्षण. शुभाशुभोपयोग: कथ 


भिन्नत्व लभते ? न कथमपीति भाव: ॥७२॥ 
एवं स्व॒तन्त्रगाथाचतुष्टयेन प्रथमस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे पूर्वे कहे प्रमाण शुभोपयोग से होने वाले इन्द्रियसुख को निश्चय 

से दु खरूप जानकर, मात्र उस इन्द्रियसुख के साधक ऐसे शुभोपयोग को भी अशुभोपयोग की 
समानता मे स्थापित करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) जो (णरणारयतिरियसुरा) मनुष्य, नारकी, पशु 

और देव स्वाभाविक अतीद्रिय अमूरतिक सदा आनन्दसयी जो सच्चा सुख है, उसको नही 

प्राप्त अर्थात्‌ श्रद्धान करते हुए (देह संभवं दुक्खं भजंति) पुर्द से कहे हुए निश्चय सुख से 

विलक्षण पंचेन्द्रियमयी शरीर से उत्पन्त हुई पीड़ा को ही निश्चय से सेवते है तो (जीवाणं 

सो सुहो व असुहो उदओगो किह हवदि) ऐसे जीवों के शुद्धोपयोग से विलक्षण वे शुभ या 

अशुभ उपयोग व्यवहार से भिन्‍न होने पर भी निश्चय से किस तरह भिन्‍नता को रख 
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सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह भिन्न नहीं है । मिथ्यादृष्टि जीव का शुभ व अशुभ 
उपयोग एक रूप ही है ॥७२॥ 


इस तरह स्वतन्त्र चार गाथाओं से प्रथम स्थल पुर्ण हुआ । 

अथ शुभोपयोगजन्यं फलवत्पुण्यं विशेषेण दृषणार्थमम्युपगम्योत्यापयति--- 
कुलिसाउहचक्कधरा सुहोवओगपष्पगोहि भोगेहि। 
देहादीणं विद्धि करेंति सुहिदा इवाभिरदा ॥७१॥ 


कुलिशायुधचक्रधरा: शुभोपयोगात्मक भोगे । 
हादीना वृद्धि कुबेन्ति सुखिता इवाभिरता, ॥७३॥ 


यतो हि शक्राश्चक्रिणश्च स्वेच्छोपगत॑भोगि: शरीरादीनु पुष्णन्तस्तेषु दुष्टशोणित 
इब जलौकसोधत्यन्तमासक्ता: सुखिता इच प्रतिभासन्ते। ततः शुभोपयोगजन्यानि फलवन्ति 
पुण्यान्यचलोक्यन्ते ॥७३॥॥ 

भूमिका--(जंसे इच्चिय-सुख को दुःखरूप और शुभोपयोग को अशुभोपयोग के 
समान बताया है इसी प्रकार) अब शुभोपयोग-जन्य फलवाले पुण्य को विशेष रूप से दूषण 
देने के लिये (इस गाथा में उस पुण्य के अस्तित्व को) स्वीकार करके (अगली गाथा में 
उसको) खण्डन करते है-- 

बयाथें---(क्योकि) [कुलिशायुधचक्रधरा: | ब्र्नधर (इन्द्र) और चक्रधर (चक्र- 

बती) [शुभोपयोगात्मक' भोग] शुभोपयोगमुलक (पुण्यो के फल रूप) भोगो के हारा 
[देहादीना | देहादि की [वृद्धि कुवैन्ति] पुष्टि करते है और [अभिरता:| (इस प्रकार) 
भोगो मे रत होते हुए [सुखिता. इव | सुखी-जैसे भासित होते है (इसलिये पुण्य विद्यमान 
अवश्य है) । 

टीका--क्योंकि वास्तव में इन्द्र और चक्रवर्तो, अपनी इच्छानुसार प्राप्त भोगों के 
हारा शरीरादि को पुष्ट करते है, (तथा) जैसे गोंचे (जोंके) दूषित रक्त में अत्यन्त आपक्त 
चतंती हुईं सुखी-जैसी भासित होती है, उनकी तरह उन ([पुण्य-जन्य भोगों ) में अत्यच्त 
आसक्त व्तेते हुए, सुखी-जेसे भासित होते है। इस कारण से शुभोप्योगजन्य फलचाले पुण्य 
दिखाई देते है (अर्थात्‌ शुभोपयोग का अस्तित्व अवश्य है) किन्तु--७३॥ 

तात्पय॑बृत्ति 
अथ पुण्यानि देवेन्द्रचक्॒वर्त्यादिपद प्रयच्छन्ति इति पूर्व प्रशसा करोति | किमर्थम्‌ ? तत्फला- 
धारेणाग्रे तृष्णोत्पत्तिरूपदु,खदर्शनार्थ मु--- 
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कुलिसाउहचक्धरा देवेन्द्राइचक्रव तिनश्च कर्तार सुहोवओगप्पर्गेह भोगेह शुभोपयोगजन्य भोगे; 
कृत्वा देहादीण  विद्धि करति विकुवंणारहूपेण देहपरिवारादीना वृद्धि कुर्वच्ति | कथभूता: सनन्‍्तः ? 
सुहिदा इवामिरदा सुखिता इवाभिरता आसक्ता इति | 

अयमतन्नार्थ --यत्तरमा तिशयतृप्तिसुत्पादक विषयतृष्णाविच्छित्तिकारक च स्वाभाविकसुख 
तदलभमाना दुष्टशोणिते जलयुका इवासक्ता: सुखाभासेन देहादोना वृद्धि कुवंन्ति। ततो ज्ञायते तेषा 
स्वाभाविक सुख नास्तीति ॥॥७३॥ 


उत्थानिका--आगे व्यवहारनय से पुण्यकर्म देवेन्द्र चक्रवर्ती आदि के पद देते है 
इसलिये उनकी प्रशसा करते है, सो इसलिये बताते है कि आगे इन्ही उत्तम फलो के आधार 
से सिथ्यादष्टियो के तृष्णा की उत्पत्ति रूप दुःख दिखाया जाएगा । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(कुलिसाउहचक्कधरा ) देवेन्द्र, चक्रवर्ती आदिक (सुहिदा 
इव अभिरदा) मानों सुखी है आसक्त होने हुए अर्थात्‌ श्रद्धा करते हुए (सुहोवओगप्पर्गेहि) 
भोगेहि ) शुभोपयोग के द्वारा पेंदा हुये व प्राप्त हुये भोगों से विक्रिया करते हुए (देहादीणं) 
शरीर परिवार आदि की (विद्धि करेंति) बढ़ती करते है । 
यहां यह अर्थ है कि जो परम अतिशयरूप तृप्ति को देने वाला विषयों की तृष्णा 
को नाश करते वाला स्वाभाविक सुख है उसकी श्रद्धा न करते हुए जीव, जेसे जोके 
विकार वाले खून में आसक्त हो जाती है वैसे आसक्त होकर सुखाभास में सुख जानते हुए 
देह आदि की वृद्धि करते है। इससे यह जाना जाता है कि उन इन्द्र व चक्रवर्ती आदि बड़े 
पुण्यवान्‌ जीवों के भी स्वाभाविक सुख की श्रद्धा नही है ॥७३॥ 
अथवमभ्युपगतातनां पुण्यानां दुःखबी जहेतुत्वमु:द्ावय ति--- 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणाससमुब्भवाणि विविहाणि। 
जणयंति विसयतपण्हूं जीवाणं देवदंताणं ॥७४॥ 
यदि सच्ति हि पुण्यानति च परिणामसमुद्भवानि विविधानि। 
जनयन्ति विषयतृष्णा जीवाना देवतान्तानाम्‌ ॥७४॥ 
यदि नामेवं शुभोपयोगपरिणामकृतससुत्पत्तीन्यनेकप्रकाराणि पुण्यानि विद्यन्ते इत्य- 
भ्युपगम्पतें, तदा तानि सुधाशनानप्यवधि कझृत्वा समस्तसंसारिणां विषयतृष्णामवश्यमेव 
समुत्पादयन्ति । न खलु तृष्णामन्तरेण दुष्टशोणित इच जलुकानां समस्तसंसारिणां विपयेषु 
प्रवृत्तिरवलोक्यते । अवलोक्यते च सा। ततोएइस्तु पुण्यानां तृष्णायतनत्वमबाधितमेव ।॥७४॥ 
भूमिका--अब, इस प्रकार स्वीक्वार किये गये पुण्यों के दुःख के बीजछहप-हेतुपने को 
(न्याय से) प्रगट करते है-- 
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अन्वयार्थ--[ यदि हि] (पूर्वोक्त प्रकार से) जो [परिणामसमुद्भवानि | (शुभोपयोग 
रूप) परिणामों से उत्पत्न होने वाले [विविधानि पुण्यानि | अनेक प्रकार के पुण्य [सति] 
है (वे पृण्य) [देवान्ताना जीवानां ] देवो तक के जीवो के [विपयतृष्णा | विपय तृष्णाकों 
[जनयन्ति ] उत्पन्न करते है । 

टीका--यदि इस प्रकार शुभोषपयोग परिणामों से की है उत्पत्ति जिन्‍्होंने (उत्पन्त 
होने बाले) ऐसे अनेक प्रकार के पुण्य विद्यमाव है, यह स्वीकार किया है तो वे (पुण्य) देवों 
तक के समस्त संसारियों के विषय-तृष्णा को (अवश्य ही उत्पन्त करते है यह भी स्वीकार 
करना पड़ेगा) । वास्तव में तृष्णा के बिना दृषित रक्त में जोंकों (गोंचों) की तरह, समस्त 
संसारियों की विषयों मे प्रवत्ति दिखाई न दे, किन्तु चह (प्रवृत्ति) तो दिखाई देती है, इस 
कारण से पुण्यों के तृष्णा की स्थापना अवाधित ही है (अर्थात्‌ पुण्य तृष्ण के घर है, यह 
अविरोध रूप से सिद्ध होता है) ॥७४॥ 

तात्पयंबृत्ति 

अथ पुण्यानि जीवस्य विषयतृष्णामुत्पादयन्तोत्ति प्रतिपादयति-- 

जदि संति हि पुण्णणि य यदि चेन्निश्चयेन पुण्यपापरहितपरमात्मनो विपरीतानि पुण्यानि 
सन्ति । पुनरपि किविशिष्टानि ? परिणाससमुब्भवाणि निविकारस्वसवित्तिविलक्षशूभपरिणाम- 
समुद्भवानि विविहाणि स्वकीयातन्तभेदेन बहुविधानि । तदा तानि कि कुर्वन्ति ? जणयति विसयतण्ह्‌ 
जनयन्ति । का ? विषयतृष्णा। केषा ? जोवाणं देवदंताणं दुष्टश्रुतानुभूतभोगाकाइक्षारूपनिदानबन्ध- 
प्रभूतिनानामनो रथहेयरूपविकल्पजाल रहितपरमसमाधिसमुत्पन्नसुखामृत रूपा सर्वात्मिप्रदेशेषु परमाहला- 
दोक्‍त्तिभूतामेकाका रप्रमसमरसीभावरूपा विषयाकाइक्षाग्तिजनितपरमदाह॒विनाशिका स्वरूपतृप्ति- 
मलभमानाना देवेन्द्रप्रभ्तिबहि्मुखससारिजीवानासिति । 

इदमत्र तात्पयम-यदि तथाविधा विषयतृष्णा नास्ति तहि दुष्टशोणिते जलयूका इंच कथ ते 
विषयेष प्रवृत्ति कुर्वन्ति । कुर्वन्ति चेत्‌ पुण्यानि तृष्णोत्पादकत्वेन दुःखकारणानि इति ज्ञायन्ते ७४॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि पुण्यकर्म मिथ्यादृष्टि जीवों से विषय की तृष्णा 
को पेदा कर देते है--- 

अन्वय सहिन विशेषार्थ--( जदि हि) यद्यपि निश्चय करके (परिणामसमुब्भवाणि) 
विकार रहित स्वसंचेदन भाव से विलक्षण शुभ परिणामों के द्वारा पेदा होने घाले (विवि- 
हाणि पुण्णाणि संति) अपने अनन्तभेद से नाना तरह के तथा पुण्य व पाप से रहित 
परमात्मा से विपरीत पुण्य कर्म होते है तथापि वे (देवदंताणं जीवाणं) देवता तक के जीवों 
के भीतर (विसयतण्ह) विषयों की चाह को (जणयंत्ति) पैदा कर देते है। ये पृण्यकर्म उन 
देवेद्र आदि बहिर्मृखी जीवों के भीतर विषय की तृष्णा बढ़ा देते है। जिन्होंने देखे, सुने, 
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अनुभूत भोगों की इच्छा रूप निदानबन्ध को आदि लेकर नाता प्रकार के सनोरथरूप 
विकल्पजालों से रहित जो परमसमाधि उससे उत्पन्त जो सुखामृत रूप तथा स्व आत्मा 


के प्रदेशों में पपरण आल्हाद को पैदा करने वाली एक आकार स्वरूप परससमरसीभावमयी 
और विषयों की इच्छा रूप अग्ति से पंदा होने वाले जो परमदाह उसको शांत करने वाली 
ऐसी अपने स्वरूप सें तृप्ति को नहीं प्राप्त किया है। 


तात्पयं यह है कि जो ऐसी विषयों की तृष्णा न होवे तो गंदे रुधिर में जोंकों की 
आसक्ति की तरह कौन विषय भोग मे प्रवृत्ति करे ? और जब वे बहिम्‌खी जीव प्रवृत्ति 
करते देखे जाते हैं तब अवश्य यह मालम होता है कि पुण्यकर्म ऐसे जीवों के तृष्णा को 
पंदा कर देने से दुःख का कारण है ॥७४॥ 


अथ पुण्यस्य दुःखबीजदविजयमाधोषयति--- 
ते पुण उदिण्णतण्हा दुहिदा तप्हाहि विसपसोक्‍्खाणि । 
इच्छंति अणुभवंति य आमरणं दुक्खसंतत्ता ॥७५॥ 
ते पुनरुदीर्णत्‌ृष्णा, दुखितातृष्णाभिविषयसौख्यानि । 
इच्छन्त्यनुभवन्ति च आमरण दु खसतप्ता ॥७५॥ 

« अथ ते पुनस्त्रिदशावसानाः क्ृत्स्तसंसारिणः समुदीर्णतृष्णा: पुण्यनिर्वतिताभिरपि 
तृष्णाभिद:खबीजतयाष्त्यन्तदुःखिता: सन्‍्तो सृगतृष्णाभ्य इवाम्भांसि विषयेभ्यः सोख्या- 
न्यभिलषन्ति । तद्॒दु.खसन्तातापवेगमसहमाना अनुभवन्ति च विषयान्‌ जलायुका इव, 
तावद्यावत्‌ क्षयं यान्‍्त। यथा हि जलायुकास्तृष्णाबीजेन विजयमानेन दुःखाइकुरेण 
क्रमतः ससाक्रम्यमाणा दुष्टफीलालमण्लिष्न्त्यस्तदेवानुभवन्त्यश्चाप्रलयात्‌क्लिश्यन्ते । 
एक्ससी अपि पुण्यशालिनः पापशालिन इच तृष्णाबीजेन विजयमानेन दुःखाडकुरेण क्रमतः 


समाक्रम्पमाणा विष्यानभिलषन्तस्तानेवानुभवन्तश्चाप्रलयात्‌ बिलश्यन्ते । अतः पुण्यानि 
सुखाभासस्य दुःखस्येव साधनानि स्घु ॥७५॥ 


भूमिका--अब (निरतिशय ) पुण्प के दुख के बीज-रूप विजय को घोषित करते है- 
अन्वयार्थ---[ पुत | और फिर [उदीणंतृष्णा ते] जिनके तृष्णा उदय हुई है, ऐसे 
जीव [तृष्णानि दु'खिता] तृष्णाओ के द्वारा दुखी होते हुए [विषय-सौख्यानि इच्छन्ति ] 
विपषयो को चाहते है [च] और [दु खसनन्‍्तप्ता ] दुखो से सतप्त होते हुए (दुख दाह को 
सहन न करते हुए) [आमरण ] मरण पर्यन्त (उन विषयो को) [अनुभवति ] भोगते है । 
टीका--अब जिनके तृष्णा उदय हुई है ऐसे देवपर्यन्त वे समस्त संसारी जीव पुण्य 
से रची हुई होने पर भी दु'ख के बीजभूत तृष्णाओं के द्वारा अत्यन्त दुखी होते हुए, म्ृग- 
(१) अणुहवति (ज० वृ०) । 
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तृष्णा से जल प्राप्ति की इच्छा की भांति, विषयों से सुख को चाहते है। (जंसे हरिण 
मृग-तृष्णा से जल प्राप्ति की इच्छा कर दुःखी होता है, वेसे ही संसारी जीव विषयों से 
सुख की इच्छा करके दुःखी होते है, क्योंकि विषयो में सुख नहीं है, किन्तु भाकुलता रूप 
दु.स् ही है) । उस (तृष्णा) के दु ख रूप संताप के वेग को सहन न कर सकने से, जोंक 
की भांति, विषयों को तब तक भोगते है जब तक कि मरण को प्राप्त नहीं हो जाते । 

भावाथ्थं--जैंसे जोंक (गोंच), वास्तव में तृष्णा जिसका बीज है और जो तृष्णा 
विजयशील है, ऐसे दुःखांकुर से क्रमशः व्याप्त होती हुई दृषित रक्त को चाहती है, और 
उसी को पीती हुई मरण पर्यत दुःख को पाती है। उसी प्रकार ये (निरतिशय) पुण्यशाली 
जीव भी पापशाली जीवो की भाँति, तृष्णा जिसका बीज है और जो विजय को प्राप्त है, 
ऐसे दुखांकुर के द्वारा क्रमशः व्याप्त होते हुए विषयों को चाहते हुए और उनको ही भोगते 
हुए मरण-पर्यत दुःख पाते है। इस कारण से (निरतिशय) पुण्य सुखाभास रूप दुख का 
साधन है । 

विशेषार्थ--गाथा ४४ से ग्रंथकार स्वयं पुण्य का फल भरिहंत पद है” ऐसा कह 
चुके हैं। इस गाथा सें निरतिशय पुण्य का कथन है, जो कि भोगों की वांछा से किया 
जाता है। 

तात्पयंवृत्ति 

अथ पुण्यानि दु.खकारणानीति पूर्वोक्तमेवार्थ विशेषेण समर्थयति'-- 

ते पुण उदिण्णतण्हा सहजशुद्धात्मतृप्ते रभावात्ते नेखिलससारिजीवा: पुनरुदीर्णतृष्णा: सन्तः 
दुहिदा तण्हाहि स्वसवित्तिसमुत्पन्तपारमाथिकसुखाभावात्पूर्वोक्ततृष्णाभिदु खिता. सन्त: । कि कुर्वेन्ति ? 
विसयसोक्खाणि इच्छति निविषयपरमात्मसुखाद्विलक्षणानि विषयसुखानि इच्छन्ति । न केवलमिच्छन्ति 


अणुहवति य अनुभवन्ति च। कि पर्यच्तम्‌ू ? आमरण मरणपर्यन्त । कथभूता: ? दुब्खसतत्ता दु.ख- 
सतप्ता इति । 

अपन्नार्थ:--यथा तृष्णोद्र केण प्रेरिता, जलौकसः कीलालमभिलषन्त्यस्तदेवानु भवन्त्यश्चामरणं 
दु.खिता भवन्ति, तथा निजशुद्धात्मसवित्तिपराड मुखा जीवा अपि पृगतृष्णाभ्योउम्भासीव विषयानशि- 


लपन्तस्तथैवानुभवन्तश्चामरण दु.खिता भवन्ति। तत एतदायात तृष्णातड्टोत्पादकत्वेन पुण्यानि 
वस्‍्तुतो दुःखकारणानि इति ॥७५॥ 


उत्थानिका--आगे पृण्यकर्म॑ सिथ्यादृष्टि जीवो के लिये दु.ख के कारण है, इस ही 
पूर्व के भाव को विशेष करके समर्थन करते है। 

अन्वय सहित विशेषाथं--(पुण) तथा फिर (ते) बे अज्ञानी सर्वे संसारी जीव 
(उदिण्णतण्हा ) स्वाभाविक शुद्ध आत्मा में तृप्ति को न पाकर तृष्णा को उठाए हुए (तप्हाहि 
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दुहिदा) स्वसवेदन से उत्पन्न जो पारसाथिक सुख उसकी श्रद्धा के अभाव से अनेक प्रकार 
की तृष्णा से दुखी होते हुए व (आमरणं दुक्खसंतत्ता) मरण पर्यत दुःखों से संतापित 
रहते हुए (विषयसोक्खाणि) विषयों से रहित परमात्मा के सुख से विलक्षण विषय के सुखरों 
को (इच्छंति) चाहते रहते हैं (अणुह॒बंति व) ओर भोगते रहते है । 

यहाँ यह अर्थ है कि जंसे तृष्णा की तीक्ता से प्रेरित होकर जोंक जंतु खराब 
रुधिर की इच्छा करता है तथा उसको पीता है, इस तरह करती हुई जोंक मरण पर्यत 
दुःखी रहती है अर्थात्‌ खराब रुधिर पीते-पीते उसका सरण हो जाता है परन्तु उसकी 
तृष्णा नही मिठती, तेसे अपने शुद्ध आत्मा के अनुभव को न पाने वाले अर्थात्‌ श्रद्धा न करने 
वाले जीव भी, जंसे मृग तृषातुर होकर बार-बार सुखी नदी के मंदान में जल जान जाता है, 
परन्तु तृषा न बुझाकर दुःखो ही रहता है, इसी तरह जीव विषयों को चाहते तथा अनुभव 
करते हुए मरण पर्यत दुःखो रहते है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अज्ञानी जीचों में तृष्णा 
रूपी रोग को पैदा करने के कारण से पुण्यकर्मं वास्तव से दु ख का ही कारण है ॥७५॥। 

अथ पुनरपि पुण्यजन्यस्पेन्द्रियसुखस्य बहुधा दु.खत्वघ्ुद्योतथति--- 

सपरं बाधासहिद॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विसम॑ । 
ज॑ इंदिर्णाह लद्धं त॑ सोकक्‍्खं दुक्खमेव तधा ॥७६॥ 
सप१र बाधासहित विच्छिन्न बन्धकारण विषमम्‌ | 
यत्‌ इन्द्रियं: लब्ध तत्सौख्य दुःख एवं तथा ॥७६॥ 

सपरत्वात्‌ बाधासहितत्वात्‌ विच्छिन्नत्वात्‌ बंधकारणत्वात्‌ विषमत्वाच्च पुण्यजन्यम- 
पीन्द्रियसुखं दुःखमेव स्थात्‌ । सपरं हि सत्‌ परप्रत्ययत्वात्‌ पराधीनतया, बासासहितं हि 
सदशवनायोदन्यावृषस्थादिभिस्तृ०्णाव्यक्तिभिरुपेतत्वातू अत्यन्ताकुलतया, विच्छिन्त॑ हि 
सदसहेद्योदयप्रच्यावितसद्वेद्योदयप्रवृत्ततयाइनुभवत्वादुद्भूतविपक्षतया, बन्धकारणं हि सद्धि- 
पयोपभोगमार्गातुलग्तरागादिदोषसेनानुसारसंगच्छमानघनकमंपांसुपटलत्वादुदकंदुःसहतया, 


विषम॑ हि सद्षिवृद्धिपरिहाणिपरिणतत्वादत्यन्तविसंष्ठुलतया व दु खमेव भवति । अथैवं 
पुण्यसपि पापवददु.खसाधनमायातम्‌ ॥७६॥ 


भूमिका--अब, फिर भी पुण्यजन्य इन्द्रिययुख के अनेक प्रकार से दुःखपने को 
प्रगट क्वरते है-- 


अनच्वयार्थ-- [ यत्‌ | जो [इन्द्रियें लब्ध] इद्रियों से प्राप्त होता है [तत्‌ सौख्य ] 


१ वाधासहिय (ज० वृ०)। २ इदियेहि (ज० वृ०)। <, तहा (ज० बु०) | 
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वह सुख (१) [सपर] पर सम्बन्ध-युक्त (पराधीन) (२) [वाधासहितं | बाधासहित, 
(३) [विच्छिन्न ] विच्छिन्न, (४) [बधकारण | बध का कारण, (५) [विषम | और विषम 
है, [तथा] इस प्रकार [दुख एव] वह दुख ही है । 
टीका--(१) पर-सस्बन्ध-युक्त होने से, (२) बाधा-सहित होने से, (३) विच्छिस्न 
होने से, (४) बन्धका कारण होने से, और (५) विषम होने से पुण्प-जन्य भी इन्द्रियसुख 
दुखरूप ही है । 
गाथा का अर्थ पूरा हो चुका । अब उसके भाव को स्वयं दीकाकार स्पष्ट करते 
है--(१) परके सम्बन्ध वाला' होता हुआ पराश्रयता के कारण पराधीनता से, (२) 'वाधा 
सहित होता हुआ भोजन, पानो और संथुन आदि तृष्णा की प्रगठताओं से युक्त होने के 
कारण अत्यन्त आकुलता से, (३) विच्छिन्न' होता हुआ असातावेदनीय का उदय जिसे 
च्युत कर देता है, ऐसे सातावेदनीय के उदय की प्रवतंता से अनुभव में आने के कारण 
विपक्ष की उत्पत्ति वाला होने से, (४) बंध का कारण' होता हुआ, विषय-उपभोग के मार्गे 
मे लगी हुई रागादि दोषों की सेना के अनुसार बन्ध वाले घन-कर्म-सम्ूह के कारण परिणाम 
में (फल समय में) दुःसह (दुःख से सहने योग्य) होने से और (५) (विषम होता हुआ 
विशेष वृद्धि और विशेष हानि मे परिणत होने के कारण अत्यन्त अस्थिरता से (इन्द्रिय 
सुख) दुःख ही है। जबकि ऐसा है (इन्द्रियपुख दुःख ही है) तो प्रृण्य भी पाप की भांति 
दुःख के साधन-पने को प्राप्त हुआ । (दु खा का साधन ही सिद्ध हुआ ) । 
तात्पर्यवृत्ति 
अथ पुनरपि पुण्योत्पल्नस्येन्द्रियसुखस्य बहुधा दु खत्व प्रकाशयति,-- 
सपर सह परद्रव्यापेक्षया वर्तते सपर भवतीन्‍्द्रियसुख, पारमार्थिकसुख तु परद्रव्यन्ति रपेक्षत्वा- 
दात्माधीन भवति । बाधासहिय तीब्रक्षुधातृष्णाथनेकबाधासहितत्वाद्ाधासहितमिन्द्रियसुख, निजात्म- 
सुख तु पूर्वोक्तसमस्तवाधारहितत्वादव्यावाध । विच्छिण्ण प्रतिपक्षभूतासातोदयेन सहितत्वाद्विच्छित्त 
सान्‍्तरित भवतीन्द्रियसुब, अतीन्द्रियसुख तु प्रतिपक्षभूतासातोदया भावान्तिरन्त्र । बंधकारण दुष्ट श्रु- 
तानुभूतभोगाकाडक्षाप्रभृत्यनेकापध्यानवशेन भाविनरकादिदु खोत्पादककम बन्धोत्पादकत्वाद्बन्धका र- 
णमतीन्द्रियसुख तु सर्वापध्यान रहितत्वादमन्धक्रारण । बिसमं विगत. शम: प्रमोपशमों यत्र तद्विषम- 
मतृप्तिकर हानिवृद्धिसहितत्वाद्या विषम, अतीर्द्रियसुख तु परमतृप्तिकर हानिवृद्धिहित च। ज॑ 
इदियेहि लद्ध त॑ सीवर्ख दुबखमेव तहा यदिन्द्रियेलंब्ध ससारसुख तत्सुख यथा पूर्वोक्तिपञ्चविशेषण 
विशिष्ट भवति तथैवब दु.खमेवेत्यभिप्राय: ॥७६।। 


एव पुण्यानि जीवस्य तृष्णोत्पादकत्वेच दु.खकारणानि भवन्तीति कथनरूपेण द्वितीयस्थले 
गाथाचतुष्टय गतम्‌ । 
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उत्थानिका--आगे फिर भी पुण्य से उत्पन्न जो इन्द्रिय सुख होता है, उसको बहुत 
प्रकार से दु खरूप प्रकाश करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं) जो संसारिकसुख (इंवियेह लड्धं) पांचों इन्द्रियो 
के द्वारा प्राप्त होता है (तं सोदख) वह सुख (सपरं) परद्रव्य को अपेक्षा से होता है इस- 
लिये पराधीन है, जब कि पारमाथिकसुख परद्रव्य की अपेक्षा न रखने से आत्मा के अधीन 
यानी स्वाधीन है। इच्द्रिययुख (वाधासहियं) तीक्र क्षुधा तृणा आदि अनेक रोगों का 
सहकारी है, जबक्ति आत्मीक सुख सर्व बाधाओं से रहित होने से अव्याबाध है । इन्द्रिय- 
सुख (विच्छिष्णं) साताका विरोधी जो असातावेदनीयकर्म उसके उदय सहित होने से 
नाशदंत तथा अन्तर सहित होने वाला है, जबकि अतीन्द्रियसुख असाता के उदय के न 
होने से निरन्तर विना अन्तर पड़े व नाश हुए रहने वाला है। इन्द्रियसुख (बन्धकारण) 
देखें, सुने, अनुभव लिये हुए भोगों की इच्छा को आदि लेकर अनेक खोटे ध्यान के अधीन 
होने से भविष्य मे नरक्त आदि के दुःख़ों को पंदा करने वाले कर्मबन्ध को बांधने वाला है 
अर्थात्‌ कमंबन्ध का कारण है, जबकि अतीन्द्रियसुख सब अपध्यानों से शुन्‍्य होने के कारण 
से बंध का कारण नही है। तथा (विसमं) यह इन्द्रियसुख परम उपशम या शान्तभाव से 
रहित तृप्तिकारी नही है अथवा हानि वृद्धि रूप होने से एकसा नही चलता किन्तु विषम 
है, जब कि अतीन्द्रियसुख परम तृथ्तिकारी और हानि वृद्धि से रहित है, (तथा दुक्खसेव) 
इसलिये यह ॒इन्द्रियसुख पांच विशेषण सहित होने से दुःखरूप ही है, ऐसा अभिप्राय 
है ॥७६॥ 

इस तरह (मिथ्यादृष्टि) जीव के भीतर तृष्णा पेदा करने निमित्त होने से यह पुण्प- 
कर्म दुःख का कारण है, ऐसा कहते हुए दूसरे स्थल से चार गाथाएं पूर्ण हुई । 

अथ पुण्यपापयो रविशेषत्व॑ निश्चिन्वन्नुपसंह रति--- 

ण॒ हि मण्णदि जो एवं णत्थि विसेसो त्ति पृण्णपावाणं । 
हिडदि. घोरमपारं संसारं सोहसंछण्णो ॥७७॥ 
न हि मन्यते य एवं नास्ति विशेष इति पुण्यपापयों । 
हिण्डति घोरमपार ससार मोहसछन्न' ॥७७॥। 

एवमुक्तक्रमेण शुभाशुभोपयोगद्व॑तमिव सुखदुः:खट्ंतम्िव वचन खलु परमाथ्थंतः पुण्प- 
पापह्वुतमवतिष्ठते, उभयत्नाप्यनात्मधर्मत्वाविशेषत्वात्‌ । यस्तु पुनरनयो: कल्याणकालायस- 
निगडयोरिवाहड्ूारिक॑ विशेषमभिमन्यमानो5हसिस्द्रपदादिसंप्दां निदानसिति निर्भरतरं 


श्छ्ड] [ परवयणसारो 


धर्मानुराममवलस्बते स खलूपरक्तचित्तभित्तितया तिरस्कृतशुद्धोपपोगशक्तिरासंसारं शारीर 
दुःखमेवानुभवति ॥७७॥। 

भूमिका--अब, पुण्य और पाप के अविशेषपने को (अन्तर न होने पनेको--समानता 
को) निश्चय करते हुए (इस विषय का) उपसंहार करते है-- 

अन्वयार्थ--- | एवं ] इस प्रकार [पुण्यपापयो. | पुण्य और पाप में [ विशेष. नास्ति | 
अन्तर नही है [इति] इस बात को [य'] जो [न मन्यते] नही मानता है [मोहसछत्न | 
वह मोह से आच्छादित (मिथ्या अभिष्राय से युक्त) होता हुआ [घोर अपार ससार] घोर 
अपार (अन्तरहित) ससार मे [हिण्डति ] परिभ्रमण करता है । 

टीका--यों पूर्वोक्त प्रकार से शुभाशुभ उपयोग के द्वेत की भांति, और सुख-द्ुःख के 
हुत की भांति, परमार्थ से पुण्यपाप का हंत नहीं टिकता है क्योकि दोनों मे ही अनात्म- 
धर्मत्व की अविशेषता (समानता) है । (दोनों आत्मा के धर्म नहो हैं) (ऐसा होने पर भी) 
जो उन दोनों मे, सुबर्ण और लोहे की बेडी की भांति, अहकारिक अन्तर मानता हुआ, 
(पुष्य) अहमिन्द्र पद आदि सम्पदाओं का हेतु है, इस कारण से अत्यन्त गाढ़ धर्मानुराग को 
(शुभ परिणाम को) आश्रय करता है। वह वास्तव में चित्तभुमि के उपरक्त होने के (मनके 
गाढ रागी हो जाने से) जिसने शुद्धोपपोग शक्ति का तिरस्कार किया है ऐसा वर्तता हुआ, 


संसारपर्यन्त शारीरिक दुःख को ही भोगता है ॥७७॥ 
तात्पर्यब॒त्ति 

अथ निश्चयेन पुण्यप्रापयोविशेषों नास्तीति केथयनु पुण्यपापयोव्पख्यानमुपस हरति,-- 

ण हि समण्णदि जो एव न हि मन्यते य एवं। कि ? णत्थि विसेसो त्ति पुण्णपावाण पृण्य- 
परापयोनिश्चयेन विशेषों नास्ति। स कि करोति ? ६हडदि घोरसपार ससार हिण्डति भ्रमति। 
रे ससार। कथभूत ? घोर अपारं चाभव्यापेक्षया। कथथूत / मोहसछण्णो मोहप्रच्छादित 
इति। 

तथाहि-द्रव्यपुण्यपापयोव्यंचहारेण भेद , भावपुण्यपापयोस्तत्फकलभूतसु खदु.खयीश्चा शुद्धनिर- 
चयेन भेद', शुद्धनिश्चयेन तु शुद्धात्मनोउभिन्नत्वादभेदों नास्ति एवं शुद्धनयेन् पुण्यपापयोरभेद योसौ न 
मन्यते स देवेन्द्रचक्र॒तिबलदेववासुदेवका मदेवादिपदनिमित्त निदानबन्धेव पृण्यमिच्छन्निर्मोहशुद्ध त्मत- 
त्वविपरीतदर्शनचा रित्रमोहप्रच्छादित सुवर्णलोहनिगडद्धयसमानपुण्यपापद्ठयबद्ध, सन्‌ ससाररहित- 
शुद्धात्मनो विपरीत ससार भ्रमतीत्यर्थ ॥७७॥॥ 

उत्थानिका--आगे निश्चय से पुण्य पाप मे कोई विशेष नही है ऐसा कहकर फिर 
इसी व्याख्यान को सकोचतें है 


अन्वय सहित विशेषार्थ---(प्रुण्णपावाणं णत्थि विसेसों त्ति) पुण्य पापकर्म में निश्चय 
से भेद नही है (जो एवं ण हि मण्णदि) जो कोई इस तरह नही मानता है (मोहसंछण्णो) 


प्रवयणसारों ] [ १७५ 


वह मोहकर्म से आच्छादित जीव (घोरं अपारं संसारं हिडदि) भयानक और अभव्य को 
अपेक्षा से अपार संसार में ऋ्रमण करता है। 

व्शिष यह है कि द्रव्यवुण्य और द्रव्यपाप में व्यवहार नय से भेद है, भावधुण्य 
और भावपाप में तथा पुण्य के फल रूप सुख और दुःख में अशुद्धनेश्वयनय से धेद है ! 
परन्तु शुद्धनिश्वयनय के ये द्रव्यपुण्य पापादिक सब शुद्ध आत्मा के स्वभाव से भिल्‍्त है, 
इसलिये इन पुण्य पापो मे कोई भेद नही है । इस तरह शुद्धनिश्चयनण से पुण्य व पाप को 
एकता को जो कोई नही मानता है वह इन्द्र, चक्रवर्ती, बलदेव, नारायण, कामदेव आदि 
के पदो के निमित्त निदान-बन्ध से पुण्य को चाहता हुआ मोह रहित शुद्ध आत्मतत्त्व से 
विपरीत दर्शनमोह तथा चारित्रमोह से ढका हुआ सोने ओर लोहे की दो बेडियों के समान 


पुण्य पाप दोनों से बधा हुआ संसार रहित शुद्धात्मा से विपरीत संप्तार मे भ्रमण करता 
हैं ॥७७॥ 
अथेवमवधारितशभाशभोपयोगाविशेष: समस्तमपि रागद्वेषद्ठतमपहासयन्नशेषदुःख- 


क्षयाय सुनिश्चितमना: शुद्धोपणोगमधिवसति-- 
एवं विदिदत्थों जो दव्वेसुण रागमेदि दोस वा । 


उवओगविसुद्धो सो खबेदि देहुब्भवं॑ दुकक्‍्खं ॥७८।॥ 
एवं विदितार्थो यो द्वव्येषु रागमेति हेप वा। 
उपयोगविशुद्ध: स क्षपयति देहोद्‌्भव दु खम्‌ ।।७८॥ 
यो हि नाम शुभानामशुभानां च भावानामविशेषदर्शनेव सम्पक्परिच्छिन्नवस्तुस्वरूपः 
स्वपरविभागावस्थितेषु समप्रेष्‌ ससमग्रपर्यायेषु द्रव्येषु रागं ढेष॑ चाशेषमेव परिवर्जयति स 
किलकान्तेनोपयोगविशुद्धतया परित्यक्तपरद्रव्यालस्बनो5ग्निरिवायः पिण्डादननुष्ठितायः सार. 
प्रचण्डघधनघातस्थानीयं शारीरं दुख क्षपयति, ततो समायमेवेक: शरणं शुद्धोपयोगः ।॥9७५८॥। 
भूमिका--अब इस प्रकार शुभ और अशुभ उपयोग की अविशेषता अवधारित 
करके समस्त हो राग द्वेष के द्वत को दूर करते हुए सम्पृर्ण दुख को क्षय करने के लिये 


मन में दृढ़ निश्चय करने वाला जोद शूद्धोपयोग से निवास करता है, शुद्धोपयोग मे निवास 
करता है, शुद्धोपपोग की शरण लेता हे-- 


अन्वयाथ--| एव] इस प्रकार [विदिता्थ ] जान लिया है पदार्थ को जिसने 

[य | ऐसा जो जीव [ब्रव्येपु | द्रव्यों मे [राग वा हेप] राग अथवा द्वेप को [न एति] 

प्राप्त नही होता है, [उपयोगविशुद्ध | उपयोग से विशुद्ध [स ] वह जीव [देहोद्भव दू ख] 
चेन्द्रिय सहित देह से उत्पन्न हुए दु ख को [क्षययति ] नाश कर देता है | 
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टीका--शुभ और अशुभ भावों के अविशेष दर्शत से (समानता की श्रद्धा से) 
सम्यक्‌ प्रकार से जान लिया है वस्तु के स्वरूप को जिपने ऐसा जो जीव वास्तव में स्व 
और पर ऐसे दो विभागों मे रहने वाले तथा (अपनी) समस्त पर्यायों सहित (बर्तने वाले) 
ऐसे समस्त द्वव्यों में राग और ट्वेष को सम्पूर्ण को ही (सर्वथा) छोड़ देता है, वह जीव 
वास्तव में, एकान्त से उपयोग की विशुद्धता (स्वथा शुद्धोपयोगी होने) से जिसने पर द्रव्य 
का आलम्बन छोड़ दिया है, ऐसा वर्तता हुआ-लोहे के गोले मे से लोहे के सार का 
अनुसरण न करने वाली अग्नि को भाति प्रचंड घन के आधात समान शारीरिक दुख का 
क्षय करता है। (जैसे अग्नि लोहे के गोले में से लोहे के सत्व को धारण नही करती इस 
लिपे अग्नि पर प्रचंड घन के प्रहार नहीं होते, इसी प्रकार पर-द्रव्य का आलम्बन न करने 
बाले आत्मा को शारीरिक दुःख का वेदन नहीं होता) इस कारण से मेरे यही एक शुद्धोप- 
योग शरण है ॥७५॥ 
तात्परयवृत्ति 
अथेव शुभाशुभयोः समानत्वपरिज्ञानेन निश्चितशुद्धात्मतत्त्वः सन्‌ दु खक्षयाय शुद्धोपयोंगा- 
नुष्ठ,न स्वीकरोत्ति-- 
एवं विदिदत्थो जो एवं चिदानन्देकस्वभ्ाव परमात्मतत्त्वमेवोपादेयमन्यदशेष हेयमिति हेयोवा- 
देयपरिज्ञानेन विदितार्थ तत्त्वो भृत्वा य दब्वेसु ण रागभेदि दोस वा निजशुद्धात्मद्रव्यादस्येषु शुभाशुभ- 
सर्वद्रव्येष्‌ राग ढेष वा न गचछति उवभोगविसुद्धों सो रागादिरहितशुद्धात्मानुभूतिलक्षणेन शुद्धो पयोगेन 
विशुद्ध सन्‌ स. खबेदि देहुब्भव दुक्ख तम्तलोहपिण्डस्थानीयदेहादुदूभव, अनाकुलत्वलक्षणपारमाथिक- 
सुखाद्विलक्षण परमाकुलत्वोत्पादक लोहपिण्डरहितोउग्निरिव घनघातपरम्परास्थानीयदेहरहितो भूत्वा- 
शारीर दु'ख क्षपयतीत्यभिप्राय. एवमुपप्तहाररूपेण तृतीयस्थले गाथाद्रय गतम्‌ ॥७५॥ 
इति शुभाशुभमूढत्वनिरासा्थ गाथादशकपय॑नत स्थलबत्रयसमुदायेत प्रथमज्नानकण्ठिका 
समाप्ता । 
उत्थानिका--इस तरह निश्चयनय से शुभ तथा अशुभ उपयोग को समान जानकर 
निश्चय शुद्धात्मतत्व होता हुआ ससार के दु खो के क्षय के लिये शुद्धोपयोग के साधन को 
स्वीकार करता है, ऐसा कहते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(एवं विदिदत्थो जो) इस तरह चिदानन्दसयी एक स्व- 
भाव रूप परमात्मतत्व को उपादेय तथा इसके सिचाय अन्य सर्वे को हेय जान करके 
हेयोपादेय के यथार्थ ज्ञान से तत्त्व स्वरूप का ज्ञाता होकर जो कोई (दब्वेसु ण रागसेदि 
दोसं वा) अपने शुद्ध आत्म द्रव्य से अन्य शुभ तथा अशुभ सर्वे द्रव्यों में रागह्टेष नहीं करता 
है। (सो उवओगविसुद्धों) वह रागादि से रहित शुद्धात्म अनुभवमयी लक्षण वाले शुद्धोपयोग 
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से विशुद्ध होता हुआ (देहुब्भवं दुःखं खबेदि) देह के संयोग से उत्पन्न दुःख का नाश करते 
है । अर्थात्‌ यह शरीर गर्म लोहे के पिण्ड समान है । उससे उत्पन्न दुःख का जो निराकुलता 
लक्षणमयी निश्चयसुख से विलक्षण है और बड़ी भारी आकुलता को पंदा करने वाला है, 
वह संयमी आत्मा लोहपिण्ड से रहित अग्नि के सस्ान अनेक चोटों का स्थान जो शरीर 
उससे रहित होता हुआ नाश कर देता है, यह अभिप्राय है। इस तरह ॒सक्षेप करते हुए 
तीपरे स्थल में दो गाथाएं पूर्ण हुईं ऊपर लिखित प्रमाण शुभ तथा अशुभ की गूढता को 
दूर करने के लिये दश गाथाओं तक तोन स्थलों के समुदाय से पहली ज्ञान कंठिका पूर्ण 
। 
को अथ यदि सर्वसावद्ययोगसतीत्य चरित्रम्नुपस्थितो5पि शुभोपयोगानुवृत्तिवशतया मोहा- 
दीन्‍्तोन्पुलयासि, ततः कुतो से शुद्धात्मलाभ इति सर्वारस्भेणोत्तिष्ठते-- 
चत्ता पावारंभ समुद्िठिदों वा सुहस्सि चरियस्मि' । 
ण जह॒दि जदि मोहादी ण लह॒दि सो अप्पगं सुद्धं ॥॥७८॥ 
त्यक्वा पापारभ समुत्यितों वा शुत्े चरित्रे। 
न जहाति यदि मोहादीन्त लभते स आत्मक शुद्धस्‌ ॥७४॥।। 

यः खलु समस्तसावद्ययोगप्रत्याख्यानलक्षणं परमसामायिक नाम चारित्रं प्रतिज्ञा 
यापिशुनोपयोगवृत््या--बकाशिसारिकयेवाभिसायमाणो न मोहवाहिनीविधेयतासवकिरति 
स किल समासस्तसहादुःखसडूट: कथमात्मानसविप्लुतं लभते । अतो भया सोहवाहिनीबिज- 
याय बद्धा कक्षेयस््‌ ॥७६॥। 

भूमिका--भब सर्व सावद्य (सर्वे पाप) योग को छोड़कर, चारित्र अज्जीकार किया 
हो, तो भी यदि में शुभोपयोग परिणति के वश के कारण, मोहादि को उन्पुलन न करू, मेरे 
शुद्ध आत्मा का लाभ कहां से होगा ? (अर्थात्‌ नहीं होगा) इस प्रकार विचार करके 
(मोहादि के उन्मूलन के लिये) सर्वारस्भ (सर्व उच्यम-सर्व पुरुषार्थ) से कटिबद्ध होता हँ--- 

अन्वयार्थं---[ पापारम्भ॑ ] पाप आरम्भ को [त्यक्त्वा| छोडकर [शुभे चारित्रे] 
शुभ चारित्र मे [समुत्यित |] उच्चत हुआ भी [यदि | यदि [मोहादीन्‌] मोह आदि को 
[न जहाति | नही छोडता है तो [सः | वह [शुद्ध आत्मक | शुद्ध अप्त्मा को [न लभते ] 
प्राप्ततही करता । 

टीका--जो जीव वास्तव में समस्त-सावद्य (पाप) योग के प्रत्याख्यान (त्याग) 
स्वरूप परम सामायिक तामक चारित्र की प्रतिज्ञा करके भी धूतत अभिसारिका (शील-रहित 
स्‍त्री) को भांति शुभ उपयोग परिणति से अभिसार (मिलन) को प्राप्त होता हुआ 


१ चरियम्हि (ज० वृ०)। 


श्ष्द ] [ पवयणसारो 


(शुभोपयोग परिणति के प्रेम में फंसता हुआ) मोह की सेना की वशर्वातता को दूर नही 
कर डालता (तो) जिसे महा-दु.ख संकट तिकट है, ऐसा वह निश्चय से कंसे शुद्ध आत्मा 
को प्राप्त कर सकता है ? (नहीं कर सकता) इस कारण से मेरे द्वारा मोह की सेना पर 
विजय प्राप्त करने के लिये कमर कसी गई है ॥७दे।। 
तात्पयेबृत्ति 

अथ शुभाशुभोपयोगनिवृत्तिलक्षणशुद्धोपयोगेन मोक्षो भवतीति पूव्व॑सूत्रे भणितम्‌। अन्नत्तु 
द्वितीयज्ञानकण्ठिकाप्रारम्भे शुद्धोपयोगाभावे शुद्धात्माव न लभते, इति तमेवार्थ व्यतिरेकरूपेण 
दृढ्यति-- 
चत्ता पावारंभ पूर्व गृहवासादिरूप पापारम्भ त्यक्तवा समुद्िठिदों वा सुहम्मि चरियस्हि 
सम्यगुपस्थितों वा पुनः क्व ? शुभचरित्रे ण जह॒दि जदि मोहादी व त्यजति यदि चेन्मोहरागद्वेपान्‌ 
ण लह॒दि सो अप्पंग सुद्ध न लभते स आत्मान शुद्धमिति । इतो विस्तरः--को<पि मोक्षार्थी परमोपेक्षा- 
लक्षण परमसामायिक पूर्व प्रतिज्ञाय पश्चाद्विषयसुखसाधकशुभोपयोगपरिणत्या मोहितान्तरज्ध सन्‌ 
निविकल्पसमाधिक्षणणपूर्वोक्ततामायिकचा रित्राभावे सतति निर्मोहशद्धात्मतत्त्वप्रतिपक्षभूतान्‌ मोहादोन्‍्न 
त्यजति यदि चेत्तहि जिनसिद्धसदुश निजशुद्धात्मान न लभत इत्ति सूत्रार्थ ॥७७॥ 

उत्थातिका--आगें पूर्व सूत्र मे यह कह चुके है कि शुभ तथा अशुभ उपयोग से 
रहित शुद्ध उषयोग से मोक्ष होता है । अब यहा दूसरी ज्ञान कठिका के व्याख्यात के प्रारम्भ 
में शुद्धोपयोग के अभाव में वह आत्मा शुद्ध आत््मीक स्वभाव को नहीं प्राप्त करता है ऐसा 
कहते हुए उस ही पहले प्रयोजन को व्यतिरेकपने से दृढ करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पावारंभ चत्ता) पहले गृह में वास करना आदि पाप के 
आरम्भ क्रो छोड़कर (वा सुहम्मि चरियस्हि सघुद्ठिदों) तथा शुभचारित्र में भले प्रकार 
आचरण करता हुआ (जदि मोहादी ण जह॒दि) यदि कोई मोह, रागद्वेषादि भावों को नहीं 
प्यागता है (सो अप्पगग सुद्धं ण लह॒दि) सो शुद्ध आत्मा को नही पाता है। इसका विस्तार 
यह है कि कोई भी सोक्ष का अर्थो पुरुष परम उपेक्षा या वेराग्य के लक्षण को रखने वाले 
परस सामायिक करने की पूर्व में प्रतिज्ञा करके पीछे विषयो के सुख के साधन के लिये जो 
शुभोपयोग की परिणतियां है उनमें परिणसन करके अंतरंग में मोही होकर यदि निविकल्प- 
समाधिलक्षणमयी पूर्व में कहे हुए मोह रहित शुद्ध आत्मतत्व के विरोधी मोह आदिको को 


नही छोड़ता है, तो बह जिन या सिद्ध के समान अपने आत्मस्वरूप नही पाता है ॥७ट॥ 
तात्पर्यवृत्ति 
अथ शुद्धोपयोगाभावे यादृश जिनसिद्धस्वरूप न लभते तमेव कथयति-- 
 लवसंजमप्पसिद्धों सुद्धो सर्गापवस्गसरगकरों । 
जमरासुरिदमहिदो देवो सो लोयसिहरत्थों (७९-१॥ 


पवयणसारो ] [ १७ 


तवसजमप्पसिद्धो समस्तरागादिपरभावेच्छात्यागेत स्वस्वरूपे प्रतमत विजयनं तपः, बहिर- 
गेन्द्रियप्राणससयमबलेनत स्वशुद्धात्मनि संयमनात्समरसीभावेत परिणमन सयमः, ताभ्या प्रसिद्धो 
जातस्तप सयमप्रसिद्ध. सुद्धो क्षुधाद्यप्टादशदोष रहित: सग्गापवर्गसग्गकरो स्वर्ग: प्रसिद्ध. केवलज्ञान- 
इनन्तचतुष्टयलणणोथ्पवर्गो मोक्षस्तयोर्मार्ग करोत्युपदिशति स्वर्गापवर्गमार्गकर: अमरासुरिद्महिदो 
तत्पदाभिलापिभिरमरासुरेन्द्रेमं हित: पूजितो5मरासुरेन्द्रमहित. देवों सो स एवं ग्रुणविशिष्टो5हेन्‌ देवो 
भवति | लोयसिहरत्थो स एव भगवान्‌ लोकाग्रशिख र॒स्थ: सन्‌ सिद्धों भवतीति जिनसिद्धस्वरूपज्ञातव्यम्‌ । 

उत्थानिका--आगे शुद्धोपयोग के अभाव से जिस तरह के जिन व सिद्ध स्वरूप 
को यह नही प्राप्त करता है उसको कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(सो देवों) वह देव (तवसंजमप्पसिद्धों) सर्व रागादि 
परभावों की इच्छा के त्याग रूप अपने स्वरूप में दीप्तमान होना ऐसा जो तप तथा बाहरी 
इन्द्रियययम और प्राणिसंयम के बल से अपने शुद्धात्मा में स्थिर होकर समतारस के भाव 
से परिणमना जो संयम इन दोनों से सिद्ध हुआ है, (सुद्धों) क्षुधा आदि अठारह दोषों से 
रहित शुद्ध बीतराग है, (सग्गापव्गमग्गकरो) स्वर्ग तथा केवलज्ञान आदि अनंत चतुष्टय 
लक्षण रूप मोक्ष इन दोनों के मार्ग का उपदेश करने वाला है, (अमरासुरिद्महिदो ) उसही 
पद के इच्छुक स्वर्ग के अथवा भवनत्रिक के इन्द्रों द्वारा पुजनीय है, तथा (लोयसिहरत्थो ) लोक 
के अग्न शिखर पर विराजित है, ऐसा जिन सिद्ध का स्वरूप जानना योग्य है ॥७ढे। १॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथ तमित्थभूत निर्दोषिपरमात्मान ये श्रदधधति मन्यस्ते तेउक्षयसुख लभन्‍्त इति प्रज्ञापपति-- 
त देवदेवदेव जदिवरवसह गुरू तिलोयस्स । 
पणमति जे सणुस्सा ते सोवख अक्खयं जति ॥७६-२७ 

त देवदेवदेव देवदेवा: सोधमन्द्रश्रभुतयस्तेषा देव आराध्यो देवदेवस्त देवदेवदेवं, जदिवरवसह 
जितेन्द्रियत्वेत निजशुद्धात्मनि यत्तपरास्ते यतयस्तेषां वरा गणधरदेवादयस्तेस्योषपि वृषभ: प्रधानों 
यतिवरवृषभस्त यतिवरवृष्ष, गुरू तिलोयस्स अनन्तज्ञानादिगुरुगुण॑स्त्रेलोक्यस्यापि गुरुस्त तिलोकगुरु 
पणमति जे मणुस्सा तमित्थभूत भगवन्त ये मनुष्यादयो द्रव्यभावनमस्काराभ्या प्रणमन्त्याराधयन्ति 
ते सोदखं अवखय जति ते तदाराधनाफलेन परम्परया5क्षयानन्तसौख्य यान्ति लभनन्‍्त इति 
सूत्रार्थ ॥७६-२॥। 

उत्थानिका--आगे सूचना करते है कि जो कोई इस प्रकार निर्दोष परमात्मा को 
मानते है, अपनी श्रद्धा में लाते है वे ही अविवाशी आत्मीक सुख को पाते है-- 

अच्चय सहित विशेषार्थ--(जे सणुस्सा) जो कोई भव्य मनुष्य आदिक ([तं देवदेव- 

देवं) उस महादेव को जो देवों के देव सौधम॑ इन्द्र आदि का भी देव है अर्थात्‌ उनके द्वारा 
आराधना के योग्य है, (जदिवरवसहं ) इन्द्रियों के विषयो के जीतकर अपने शद्ध आत्मा मे 


१८० ] [ पवयणसारो 


यत्न करने वाले यतियों में श्रेष्य जो गणधरादिक उनमें भी प्रधान है, तथा (तिलोयस्स 
गुरु ) अनन्तज्ञान आदि महान्‌ गुणों के द्वारा जो तीन लोक का भी गुरु हे, उसे (पणमंति) 
द्रव्य और भाव नसस्कार के द्वारा प्रणाम करते है तथा पुजते है व उसका ध्यान करते है 
(ते) वे उसकी सेवा के फल से (अवखयं सोवखं जंति) परम्परा करके अविनाशी अतोीन्द्रिय- 
सुख को पाते है, ऐसा सूत्र का अर्थ है। यहां आचायं ने उपासक के लिये यह शिक्षा दी है 
कि “जो जेसा भावे सो तेसा हो जावे” अविनाशी अनंत अतीद्रियसुख का निरंतर लाभ 
आत्मा की शुद्ध अवस्था मे होता है। उस अवस्था की प्राप्ति का उपाय यद्यपि साक्षात्‌ 
शुद्धोपयोग में तन्मथ होकर निविकल्पसमाधि से चर्तत करना है तथापि परस्परा से 
उसका उपाय अरहंत और सिद्ध जमाकर उनको नमस्कार करना, पूजन करना, स्तुति 
करता आदि है ॥७६-२॥॥ 

अथ कथ्थं सया विजेतव्या मोहवाहिनीत्युपायमालोचयति--- 

जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेंहि । 
सो जाणदि अप्पाणं सोहो खलू जादि तस्स लय॑ ॥८०॥ 
यो जानात्यहुँन्त द्र॒व्यत्वगुणत्वपरययत्वे.। 
स जानात्यात्मान मोह.'खलूु याति तस्य लयम्‌ ॥८०॥ 

यो हि नामाहंन्‍त॑ द्रव्यत्वगुणत्वपर्ययत्वें:ः परिच्छिनत्ति स खल्वात्मानं परिच्छिनत्ति, 
उभयोरपि निश्चयेनाविशेषात्‌ । अहंतोषपि पाककाष्ठागतकातेस्वरस्थेच परिस्पष्टसात्म- 
रूप, ततस्तत्परिच्छेदे सर्वात्मपरिच्छेदः । तत्नान्वयो द्रव्यं, अन्वयविशेषणं गुण:, अन्वय- 
व्यतिरिक पर्याया:। तत्न भगवत्यहेति सर्वतोी विशुद्धे त्रिभुसिकमपि स्वनननसा समयसु- 
त्पश्यति । यश्चेतनो5यसित्यन्वयस्तदुद्रव्यं, यच्चान्वयाश्रितं चेतन्यमिति विशेषणं स गृण, 
ये चंकसमयमात्रावधृतकालपरिणामतया परस्परपरावृत्ता अन्वयव्यतिरेकास्ते पर्यायाश्चि- 
द्विवतेनग्रन्थय इति यावत्‌ । अथवमस्य त्रिकालमप्येककालसाकलयतो मुक्ताफलानोव 
प्रलम्बे प्रालस्बे चिह्विवर्ताश्चेतन एवं सक्षिप्प विशेषणविशेष्यत्ववासनान्तर्धानाद्धवथलिमानमिव 
प्रालम्बे चेतन एवं चेतन्यमन्तहितं विधाय केवल प्र।लम्बसिव केवलमात्सानं परिच्छिन्द- 
तस्तदृत्तरोत्तरक्षणक्षीयमाणकतृ कर्मक्रियाविभागतया नि क्वियं चिन्सात्रं भावमधिगतस्य 
जातस्थ मणेरिवाकस्पप्रवृत्तनिर्मेलालोकस्यावश्यमेव निराश्रयत्तया मोहतमः प्रलीयते । 
यदयेव॑ लब्धो सया मोहवाहिनीविजयोपायः ॥८०॥। 








१ जाई (ज० वृ०) । 


पवयणसारो ] [ १८१ 


भूमिका--अब कैसे मेरे द्वारा मोह की सेना जीतने योग्य है, इसके उपाय को 
सोचते है-- 

अच्वयार्थ--[ य. ] जो [अरहंत] अरहन्त को [द्रव्यत्वगुणत्वपर्ययत्वे: | द्रव्यपने, 
गुणपने और पर्यायपने द्वारा [जानाति] जानता है, [स.] वह [अआत्मान | (अपने) 
आत्मा को [जानाति] जानता है और [तस्य मोह: | उस जीव का मोह [खलु | अवश्य 
[लय याति] नाश को प्राप्त होता है । 

टीका---जो वास्तव में अरहंत को द्रव्य रूप से गुण रूप से ओर पर्याय रूप से 
जानता है वह वास्तव में अपने आत्मा को जानता है क्योंकि दोनों (अरहंत और अपनी 
आत्मा) में निश्चय से अन्तर नहीं है । अरहंत का रूप भी अन्तिम ताब को प्राप्त सोने के 
स्वहूप की भांति परिस्पष्ठ (शुद्ध) आत्मा का रूप (ही) है, इस कारण से उनका (अरहन्त 
का) ज्ञान होने पर सर्व आत्मा का ज्ञान होता है। वहाँ (अरह॒न्त में) अन्यय रूप द्रथ्य है, 

अन्वय का विशेषण गुण है, और अच्चय के व्यतिरेक (भिन्न-भिन्न, क्रम से होने बाली) 

पर्याये है। वहाँ सर्वतः विशुद्ध भगवान्‌ अरहन्त में (जीव) तीनों प्रकार युक्त समय को भी 
(द्रव्य गुण पर्यायमय निज आत्मा को भी) अपने सन से देख लेता है। जो यह चेतन है, 
यह अन्वय है, वह द्रव्य है, जो अन्बय के आश्रय रहने वाला चैतन्य है, यह विशेषण है, 
वह गुण है, और जो एक सम्रय मात्र सर्यादित काल परिसाण के कारण से परस्पर 
भिन्‍त-भिन्‍त अन्य के व्यतिरेक है वे पर्याय है--जो कि चिदविवत्तत की (आत्मा के 
परिणसन की) ग्रन्थियों (गांठ) है। इस प्रकार अरहन्त के द्रव्य गुण पर्याय का स्वरूप है । 

अब, (१) इस प्रकार त्रफालिक को भी (त्रिकाल इसी स्वभाव को धारण करने 
वाली अपनी आत्मा को भी) एक काल में समझ लेने वाले, (२) झूलते हुए हार में 
सोतियों की तरह (जैसे मोतियों को झूलते हुए हार में अन्तर्गत माना जाता है उसी 
प्रकार चिद्विवर्तों को (चेतन्य पर्यायों को) चेतन में ही अन्तर्गत करके तथा विशेषण 
विशेष्यता की वासना का अन्तर्धान होने से, हार में सफेदी की तरह (जेसे सफेदी को हार 
में अन्तहित किया जाता है, उसी प्रकार) चंतन्य को चेतन में ही अन्तहित करके केवल 
हार की तरह (जैसे मोती व सफेदी आदि के विकल्प को छोड़कर मात्र हार को जानता 
है, उसी प्रकार) केवल आत्मा को जानने वाले, (३) उसके उत्तर क्षण में कर्ता-कर्म- 
क्रिया का विभाग नाश को प्राप्त हो जाने के निष्क्रिय चिन्मात्र भाव को प्राप्त होने वाले, 
(४) उत्तम मणि की भाति अकम्परूप से प्रवंत रहा है निर्मल प्रकाश जिसका, ऐसे उस 
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१२ ॥ [ पवयणसारो 


जीव के अवश्य ही त्तिराश्रयता के कारण से मोहांधकार नष्ट हो जाता है। यदि ऐसा है 
तो मेरे द्वारा मोह की सेना को जीतने के लिये उपाय प्राप्त कर लिया गया ॥८०॥ 


तात्पय॑वृत्ति । | 

अथ “चत्तापावारभ्न” इत्यादि सूत्रेण यदुवतत शुद्धोपयोगाभावे मोहादिविनाशों न भवति, 
मोहादिविनाशाभावेन शद्धात्मलाभो ने भवति तदर्थमेवेदानीमुपाय समालोचयति-- 

जो जाणदि भरहंतं य' कर्ता जानाति | क ? अहँस्‍त | के छृत्वा ? दव्वत्तगुणत्तपज्जयर्त्तेहि 
द्रव्यत्वगुणत्वपर्यायत्वे सो जाणदि अप्पाणं स पुरुषो5हत्परिज्ञानात्पश्चादात्मान जानाति मोहो खलु जाई 
तस्स लय तत आत्मपरिज्ञानात्तस्थ मोहो दर्शनमोहों लय विनाशक्षय यातीति । तद्यथा-केवलज्ञाना- 
दयो विशेषगुणा, अस्तित्वादय, सामान्यगुगा:, प्रमौदारिकशरीराकारेण यदात्म-प्रदेशानामवस्थान 
स व्यड्जनपर्याय., अंगुरुलघुकगुणघड्वृद्धिहानिरूपेण प्रतिक्षण प्रवर्तेमाना अर्थपर्याया एवं रक्षण- 
गुणपर्यायाधारभूतममूर्तमसख्यातप्रदेश शुद्धचेतन्यान्वयरूप द्रव्य चेति, इत्यभूत द्रव्यगुणपर्यायस्वरूप 
पूर्व महुँदभिधाने परमात्मनि ज्ञात्वा पश्वान्नि श्वयनयेत तदेवागमसारपदभूतयाउ्ध्यात्मभाषया निज- 
शुद्धात्मभावनाभिमुखरूपेण सविकल्पस्वसदवेनज्ञानिन तथैवागमभाषयाध प्रवृत्तिकरणापूर्वकरणा- 
निवृत्तिकरणसज्ञदर्शनमोहक्षपणसमर्थपरिणामविशेषवलेन पश्चादात्मनि योजयति । तदनन्तरमविकल्प 
स्वरूप रूपे प्राप्ते, यथा पर्यायस्थानीयमुक्ताफल।नि गुणस्थानीय घवलत्व चाभेदनयेन हार एवं, तथा- 
पूर्वोक्तद्रव्यगुणपर्याया अभेदनयेनात्मैवेति भावयतो दर्शनमोहान्ध (र प्रलीयते ' इति भावार्थ ॥प्णा, 

उत्थानिका--आगे “चत्तापावारम्भ” इत्यादि सूत्र से जो कहा जा चुका है कि 
शुद्धोपयोग के बिना मोह आदि का नाश नहीं होता है और भोहादि के नाश के बिना 
शुद्धात्मा का लाभ नही होता है, उस ही शुद्धात्मा के लाभ के लिये अब उपाय बंताते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई (अरह॒त) अरहंत भगवान्‌ को (दव्वत्तगुण- 
त्तपज्जत्तोहठ) द्रव्यपने, गुणपने, तथा पर्यायपने को (जाणदि) जानता है (सो) वह पुरुष 
(अप्पाणं जाणदि) अर्हत के ज्ञान के पीछे अपने आत्मा को जानता है। उस आत्मज्ञात के 
प्रताप से (तस्स मोहो) उस पुरुष का दर्शनमोह (खलु लप॑ जादि) निश्चय से क्षय हो 
जाता है। इसका विस्तार यह है कि अहँत आत्मा के केवलज्ञात आदि विशेष गुण है । 
अरितित्व आदि सामान्‍य गुण है। परम ओऔदारिकशरीर के आकार जो आत्मा के प्रदेशों. 
का होना सो व्यंजनपर्याय है। अगुरुलघुगुण द्वारा छः प्रकार वृद्धि-हानि रूप से वर्तेन 
करने वालीं अर्थ-पर्याय है। इस तरह लक्षणधारी गुण और पर्यायों के आधाररूप, अमूर्तिक 
असंख्यात प्रदेशी, शुद्ध चेतन्यमयी अन्वयरूप अर्थात्‌ नित्यस्वरूप अरहंत द्रव्य है। इस 
तरह द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप अरहंत परमात्मा को पहले जानकर फिर निश्चयतय से उसी 
द्रव्यगुण पर्याय को आगम की सारभुत जो अध्यात्मभाषा है, उसके द्वारा अपने शुद्ध आत्मा 


पवयणस्तारो ] [ १5३ 


की भावना के सन्मुख होकर अर्थात्‌ विकल्प-सहित स्वसंवेदनज्ञान सें परिणाम करते हुए 
तसे ही आगम की भाषा से अध.करण अपुृ्वंकरण, अनिवृत्तिकरण नाम के परिणाम विशेषों 
के बल से जो विशेषज्ञाव दर्शनमोह के अभाव करने मे समर्थ है, अपने आत्मा में जोड़ता 
है। उसके पीछे निव्विकल्प स्वरूप की प्राप्ति के लिए जेसे पर्याय रूप से मोती के दाने, 
गुण रूप से सफेदी आदि अशेदनय से एक हार रूप ही मालूम होते है, तसे पुवव॑ में कहे 
हुए द्रव्य गुण पर्याय अभेद-तय से आत्सा ही है, इस तरह भावना करते-करते दर्शनमोह 
का अच्धकार नष्ट हो जाता है ॥८०॥ 

अथवं प्राप्तचिन्तामणेरपि मे प्रसादो दस्पुरिति जागति-- 

जीवो ववगदमोहोीं उवलद्धों तच्चमप्पणों सम्मं। 
जह॒दि जदि रागदोसे सो अधप्याणं लह॒ृदि सुद्धं ॥८१॥ 
जीवो व्यपगतमोह उपलब्धवातत्त्तात्मतः सम्यक्‌ । 
जहाति यदि रागद्वेषी स आत्मान लते शुद्धमु ॥८१॥। 

एवसुपर्वाणतस्वरूपेणोपंयेत सोहसपसार्यापि सम्यगात्सतत्त्वसुपलभ्यापि यदि नाम 
रागद्व ऐौ निर्मेलयति तदी शुद्धमात्मानमनुभवति । यदि पुनः पुनरपि तावनुवर्तेते तदा 
प्रभादतनन्‍्त्रतया लुण्ठितशुद्धात्मतत्त्वोपलम्भचिन्तारत्नोष््तस्ताम्यति । अतो सया रागद्े ष- 
निष्षधायात्यन्तं जागरितव्यस्त ५ १॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार प्राप्त कर लिया है चिन्तामणि रत्न जिसने ऐसे मेरे 
भी प्रभाद चोर हे--पह विचार कर जागृत रहता है--- 

अन्वयाथथ---] व्यपगतमोह. | दूर हो गया है मोह जिसका और [आत्मन. सम्यक्‌ 
तत्त्व उपलब्धवान्‌ | आत्मा के सम्यक्‌ (वास्तविक) तत्त्व को प्राप्त हुआ--जैसा [जीव ] 
जीव [यदि| जो [रागह्ेषो| राग ढेष को [जहाति| छोडता हैं तो [स ] वह [शुद्ध 
आत्मान | शुद्ध आत्मा को [लभते] प्राप्त कर लेता है। 

टीका--इस प्रकार जिस उपाय का स्वरूप वर्णन किया है, उस उपाय के द्वारा 
मोह को दूर करके भी तथा सम्पकू आत्मतत्त्व को प्राप्त करके भी यदि (जीव) राग द्वेब 
को निर्मूल करता है तो शुद्ध आत्मा को अनुभव करता है ।और यदि पुन पुनः (राम-द्वेष ) 
को अनुसरण करता है, तो प्रमाद की अधीनता से शुद्धात्म-तत्त्व की प्राप्तिकप चित्तामणि- 
रत्न लुट गया है जिसका, ऐसा वह जीव अच्तरंग में खेद को प्राप्त होता है। इसलिये 
मुझको राग हं प को टूर करने के लिये अत्यन्त जागृत रहना चाहिये ॥ 


श्प्४ड | [ पवयणसारो 


तात्परय॑वृत्ति 

अथ प्रमादोत्यादकचा रित्रमोहसज्ञश्चौरोस्तीति मत्वाप्तपरिज्ञानादुपलव्धस्य शुद्धात्मचिन्तामणे. 
रक्षणार्थ जागर्तीति कथयति--- 

जीवो जीव. कर्ता । कि विशिष्ट. ? ववगदमोहो शुद्धात्मतत्त्वरुचिप्रतिवन्धकविनाशितदर्शन- 
मोहः । पुनरपि किविशिष्टः ? उबलद्धों उपलब्धवान्‌ ज्ञातवान्‌ । कि ? तच्च परमानन्देकस्वभावत्म- 
तत्त्व । कस्य सम्बन्धी ? अप्पणों निजशुद्धात्मन' । कथ ? सम्प्त सम्यक्‌ सशयादिरहितत्वेन जहुदि जदि 
रागदोसे शुद्धमानुभूतिलक्षणवीतरागचा रित्रप्रतिबन्धको चार त्रमोहसज्ञी रागद्व घी यदि त्यजति सो 
अप्पाणं लह॒दि सुद्धं स एव्मभेदरत्नत्रयपरिणतों जीव. शुद्धवुद्धकस्वभावमात्मान लभते, मुक्तों 
भवतीति । 

किच पूर्व ज्ञानकण्ठिकाया “उबओोगयिसुद्धों सो खबेदि देहुब्भव दुबख” इत्युवतं, अन्न तु 
“जह॒दि जदि रागदोसे सो अप्याणं लह॒दि सुद्ध/इति भणितम्‌, उभयत्र मोक्षोस्ति को विशेष. ? 
प्रत्युत्तरमाह-तत्र शुभाशुभयो निश्चयेन समानत्व ज्ञात्वा पश्चावछुद्धे शुभरहिते निजस्वरूपे स्थित्वा 
मोक्ष लभते, तेन कारणेन शुभाशु भमृढत्वनिरासाथ ज्ञानकण्ठिका भण्यते । अन्न तु द्रव्यगुणपर्याय राष्त- 
स्वरूप ज्ञात्वा पश्चात्तदपे स्वशुद्धात्मनि स्थित्वा मोक्ष प्राप्नोति, ततः: कारणादियमाप्तात्ममृढत्व- 
निरासार्थ ज्ञानऋण्ठिका इत्येतावान्‌ विशेष, ॥५६१॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि इस जगत्‌ मे प्रमाद को उत्पत्न करने वाला घारित्र- 
भोह नाम का घोर है, ऐसा मानकर आप्त श्री अरहत भगवान्‌ के स्वरूप के ज्ञान से जो 
शुद्धात्मार्पी चितामणिरत्न प्राप्त हुआ है उसकी रक्षा के लिये ज्ञानी जीव जागता रहता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(बबगदमोहो जीवो) शुद्धात्मतत्व की रुचि के रोधक 
दर्शनमोह को जिसने दूर कर दिया है, ऐसा सम्यग्दृष्टि आत्मा (अप्पणों तच्चे सम्मं 
उचलड्डो) अपने हो शुद्ध आत्मा के परमानंदमथी एक स्वभ्ावरूप तत्त्व को संशय आदि से 
रहित भले प्रकार जानता हुआ (जदि रागदोसे जह॒दि) यदि शुद्धात्मा के अनुभव रूपी 
लक्षण को धरने वाले बीतरागचारित्र के बाधक चारित्रमोहरूपी रागद्वषों को छोड़ देता 
है (सो सुद्धं अप्पाणं लहदि) तब वह निश्चय अभेदरत्नन्नय में परिणमन करते वाला 
आत्मा शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप आत्मा को प्राप्त कर लेता है भर्थात्‌ मुक्त हो जाता है । 
शंका--ज्ञानकंठिका में “उवओगविसुद्धो सो खवेदि देहुब्भव दुक्ख” ऐसा कहा था। 
यहां “जह॒दि जदि रागदोसे अप्पाणं लह॒दि सुद्धं/ ऐसा कहा है। दोनों में ही सोक्ष की 
बात है, इनमें विशेष क्‍या है ? 
समाधान--बहां तो शुभ या अशुभ उपयोग को निश्चय से से समान जानकर फिर 
शुभ से रहित शुद्धोपयोग रूप निज आत्मस्वरूप में ठहरकर सोक्ष पाता है, इस कारण से शुभ 
अशुभ सम्बन्धी मृढ़ता हटाने के लिये ज्ञानकंठिका को कहा है। यहां तो द्रव्य, गुण, पर्यायों 


पवयणसारो ] [ १८५ 


के द्वारा आप्त--अरहंत के स्वरूप को जानकर पीठ अपने शुद्ध आत्मा के स्वरूप में ठहरकर 
मोक्ष प्राप्त करता है । इस कारण से यहां आप्त ओ९ आत्मघृढता के निराकरण के लिए ज्ञान 
कंठिका को कहा है इतना हीविशेष है ॥८१॥ 

सूचना--इस गाथा में आचाय॑ ने स्पष्ट रूप से चारित्र की आवश्यकता को बता 
दिया है। 

अथायमेवेको भगवस्डिः स्वयमनुभुयोपदर्शतो निःश्रेयसस्थ पारमाथिकः पन्‍था इति 
सत्ति व्यवस्थापयति-- 

सब्वे वि य अरहंता तेश विधाणेण' खबविदकम्मंसा । 
किच्चा तधोवबदेसं णिव्वादा ते णमों तेसि ॥८२॥ 


सर्वे5षपि चाहँन्तस्तेन विधानेन क्षपितकर्माशा* । 
कृत्वा तथोपदेशं निवृ त्तास्ते नमस्तेभ्य: ॥८२॥ 


यतः खल्वतोतकालानुभृतक्रमप्रवृत्तदः समस्ता अपि भगवन्तस्तीथंकराः प्रकारान्तर- 
स्पासंभवादसंभावितद्वेतेनामुनवेकेन प्रकारेण क्षपणं कर्माशानां स्वयमनुभूय, परमाप्ततया 
परेषामप्यायत्यामिदानीत्वे था सुमुक्षूणां तथेवब तदुपदिश्य निःश्रेयसमध्याश्रिता:। ततो 
नान्यद्वत्म निर्वाणस्पेत्यवधायंते । अलमथबा प्रलपितेन । व्यवस्थिता सतिर्मंम, नमो 
भगवज्भधूब: ॥८२॥। 

भूमिका--भब, (पूर्वोक्त गाथाओं में वणित यह ही एक, भगवन्तों के द्वारा स्वयं 
अनुभव करके दिखलाया गया मोक्ष का सच्चा मार्ग है, इस प्रकार बुद्धि को व्यवस्थित 
(निश्चित) करता है-- 

अन्वयार्थ---[सर्वेषपि च) सब ही [अहेन्त:ः] अरहन्त [तेन विधानेन ] उसी 
विधि से [क्षपितकर्मा शाः | कर्मा शो का क्षय करके (और) [तथा] उसी प्रकार [उपदेश 


कृत्वा ] उपदेश को करके [ते निवृता ] वे निर्माण को प्राप्त हुए [नमः तेम्यः] उनके लिये 
नमस्कार हो । 


टीका--क्योंकि वास्तव में भुतकाल सें क्रमश. हुए सब हो तोर्थकर भगवान्‌, 
प्रकारान्तर का असभव होने से जिसमें हत सभव नही है, ऐसे इस एक ही प्रकार से कर्माशों 
के क्षय फो स्वयं अनुभव करके (तथा) परम आप्तता के कारण भविष्यकाल में अथवा 
इस (वर्तमान) काल में अन्य सुमुक्षुओं के भी इसी प्रकार से उस (कर्मक्षय) का उपदेश 
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१ विहाणेण (ज० वृ०)। २ तहोवदेस (ज० वृ०)। 


श्दद ] [ पवयणसारो 


देकर निःश्रेयस (मोक्ष) को प्राप्त हुए । इस कारण से विर्वाण का अन्य कोई मार्ग नहीं है 
यह॒ निश्चित किया जाता है। अथवा, अधिक प्रलाप से बस हो, मेरी बुद्धि व्यवस्थित 
(सुनिश्चित) हो गई है। भगवन्तों के लिये नमस्कार हो ॥८२॥ 
तात्पर्यंवत्ति - 

अथ पूर्व द्रव्यंगुणपर्याय राप्तस्व॒रूप विज्ञाय पश्चात्तथाभूते स्वात्मनि स्थित्वा सर्वेप्यहंन्तो मोक्ष 
गता इति स्वमत्सि निश्चय करोति-- ५ | 

सब्बेबि य अरहता सर्वेष्पि चाईन्त तेण विहाणेण द्रव्यगुणपर्याये* पूर्व भहत्वरिज्ञानात्तश्चात्तथा- 
भूतस्वात्मावस्थानरूपेण तेन पूर्वोक्तप्रकारेण खविदकम्मसा क्षपितकर्माशा विनाशितकर्मभेद्या भूत्वा 
किच्च तहोवदेस अहो -भव्या अयमेव (निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धात्मोपलम्मलक्षणों मोक्षमार्गों नान्‍्य 
इत्युपदेश कृत्वा णिव्वादा निवृता अक्षयानन्तसुखेन तृप्ता जाता, ते ते भगवन्त,। णमों तेसि 
एवं मोक्षमार्गनिश्चर्य कृत्वा श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवास्तस्मे निजशुद्धात्मानुभूतिस्वरूपमोक्षमार्गाय 
तदुपदेशकेभ्यो5हेंद्‌ भ्यश्च॒तदुभयस्वरूपा भिलाषिण: सनन्‍्तो 'नमोस्तु तेस्य  इत्यनेत पदेव नमस्कार 
कुर्वन्तीप्यभिप्राय, ॥८२॥ 

उत्थानिका--आगे आचार्य अपने मत से यह निश्चय करके वैसा ही कहते है 
कि पहले द्रव्य गुण पर्यायों के द्वारा आप्त अरहत के स्वरूप को जानकर पीछे उसी रूप - 
अपने आत्मा मे ठहर कर सर्वे ही अत हुए मोक्ष गए' है-- - 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेण- विहाणेण) इसी विधान - से जेता पहले कहा है कि 

पूर्वे मे द्रव्य गुण, पर्यायों के हरा अरहंतों के स्वरूप को अपने आत्मा से ठहरकर अर्थात्‌ 
पुनः पुनः आत्मध्यातन करके (खबिदकम्मंसा) कर्मो के भेदों को क्षय करके (सब्बे वि य 
अरहंता) सर्व ही अरहंत हुए (तंहोवबरेसं किच्चा) फिर बेसा ही उपदेश करके कि अहो 
भव्य जीवो ! यह निश्चय रत्नत्रयमयी शुद्धात्सा की प्राप्ति रूप लक्षण को धरने वाला सोक्ष- 
सागे है, दूसरा नही है, (ते णिव्वादा) वे भगवान्‌ निवर त्त हो गए अर्थात्‌ अक्षय अनंतपुख से 
तृप्त सिद्ध हो गए (तैसि णमो) उनको नमस्कार हो। श्रीकुन्दक्ुन्दाचायंदेव इस तरह 
मोक्षमार्ग का निश्चय करके अपने शुद्ध आत्मा-के अनुभव-स्वरूप -मोक्षमार्ग और उसके 


उपदेशक अरहंतों को इन दोनो के स्वरूप को इच्छा करंते हुए “नमोस्तु तेभ्थ:ः” इसे पद 
से नमस्कार करते है--वह अभिप्राय है ॥८२॥ - - न 
तात्पय॑ंबृत्ति 
अथ रत्नत्रयाराधका एवं पुरुषा दानपुजागुणप्रशसानमस्का राह भवन्ति चान्य इति कथयति-- 
देसणसुंद्धां धुरिसा णाणपंह(णां सेमरगचरियत्था । 
पुजासककाररिहा दाणस्स य हि ते णमों तेवि ॥८२-१॥ 
दंसणपुद्धा तिजशुद्धात्मसचिरूपनिश्चयसम्यक्तत्वपाधकेव मुढत्रयादिपञचविशतिमलरहितेत 
तत्त्वाथश्रद्धानलक्षणेन दर्शनेन शू द्धा दर्शनशुद्धा, पुरिस्ता पुरुषा जीवाः ।.पुनरपि कथभूता, ? णाण- 


पवयणसारो ] 5 «कम 


पहाणा निरुपरागरस्वसवेदनज्ञानसाधकेन वीतरागसवेज्ञप्रणीतपरमागमाभ्यासलक्षणज्ञाने प्रधाना: समर्था: 
प्रौदक्ञानप्रधाना । पुतश्च कथभूता ? समग्गचरियत्या निविकारनिश्चलात्मानुभूत्तिलक्षणनिश्चय- 
चारित्रसाधकेनाचारादिशास्त्रकथितमूलोत्तरगुणानुष्ठावादिरूुपेण चारित्रेण समग्रा: परिपूर्णा समग्र- 
चारित्रस्था" पुजासक्कार रिहा द्रव्यभावलक्षणपूजा गुणप्रशसा सत्कारस्तयोरहाँ योग्य भवन्ति | दाणस्स 
यहि दानस्यथ च हि स्फुट ते पूर्वोक्तरत्नत्रयाधारा णप्तों तेसि नमस्तेभ्य नमस्कारस्थापि त एवं 
योर्या ॥॥८२-१॥। 

एवमाप्तात्मस्वरूपविषये मूढत्वनिरासार्थ गाथासप्तकेन द्वितीयज्ञानकण्ठिका गता । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जो पुरुष रत्नन्नय के आराधन करने वाले है वे ही 
दान, पूजा, गुणानुवाद, प्रशसा तथा नमस्कार के योग्य होते है, और कोई नहीं ।. 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(दसणसुद्धा ) अपने शुद्ध आत्मा की रुचि-रूप सम्परदर्शन 
को साधने वाले, तीन घृढ़ता आदि पच्चीस दोष रहित तत्त्वार्थ का श्रद्धानहूप लक्षण के 
धारी सम्यर्दशेन से जो शुद्ध है (णएरणपहाणा ) उपमा रहित स्वसवेदन ज्ञान के साधक 
वीतराग सर्वज्ञ से कहे हुए परमागस के अभ्यास रूप लक्षण के धारी ज्ञान मे जो समर्थ है 
तथा (समग्गचरियत्था) विकार रहित निश्चल आत्मानुभृति के लक्षण रूप निश्चयचारित्र 
के साधने वाले आचार आदि शास्त्र में कहे हुए मूलगूण और उत्तरगुण की क्रिया रूप 
चारित्र से जो पूर्ण है अर्थात्‌ पूर्ण चारित्र के पालने वाले (पुरिसा) जो जीव है वे (पुजा- 
सवकार रिहा) द्रव्य व भावरूप पूजा व गुणों की प्रशंसारूप सत्कार के योग्य है, (दाणस्स 
य हि) तथा प्रगटपने दान के योग्य है। (णमो तेसि) उन पूर्व में कहे हुए रत्नत्रय के 
धारियों को नमस्कार हो क्योंकि वे ही नमस्कार के योग्य है। 

भावा्थ--आचाय॑ ने इसके पहले की गाथा में सच्चे आप्त को नमस्कार करके 
यहां सच्चे गुर को नमस्कार किया है। इस गाथा में बता दिया है कि जो साधु निश्चय 
ओर व्यवहार रत्तन्नय के धारी है उन्हीं को अष्टद्रव्य से भाव सहित पूजना चाहिये, व 
उन्ही की प्रशंसा करनी चाहिये । उन्ही का पूर्ण आदर करना चाहिये तथा उन्ही को दान 
देता चाहिये व उन्ही को नमस्कार करना चाहिये। प्रयोजन यह है कि उच्च आदर्श ही 
हमारा हितकारी हो सकता है। उन्ही का भाव व आचरण हम उपासकों को उन रूप 
वतन करने की योग्यता की प्राप्ति के लिये प्रेरणा करता है। निर्म्रन्थ साधु ही मोक्षमार्गं 
पर चलते हुए भवक्‍तजनों को साक्षात्‌ मोक्ष का मार्ग दिखाने वाले होते है। जैन गृहस्थो 
का मुख्य कर्तव्य है कि ऐसे साधुओं की सेवा करे, व साधुपद धारने की चेप्टा मे उत्साही 
रहे ५८२११७ 


श्दष्ष ] [ प्रयणसारो 


इस तरह आप्त और भात्मा के स्वरूप में मुढता या अज्ञानता को दूर करने के 
लिये सात गाथाओं से दुसरी ज्ञानकंठिका पूर्ण की । 

अथ शुद्धात्मलाभपरिपन्यितों मोहस्य स्वभाव भुसिकाश्च विभावयति-- 

दव्वादिएसु मृढो भावों जीवस्स हुवदि मोहो त्ति। 
खुब्भदि तेणुच्छण्णो पप्पा राग॑ व दोसं वा॥दरशा। 
द्रव्यादिकेषु मूढो भावो जीवस्य भवति मोह इत्ति ॥ 
क्षुम्यति तेनावच्छन्न: प्राप्य राग वा द्वेष वा ॥5३॥ 

यो हि द्रव्यगुणपर्यायेषु पुव॑ंमुप्वाणितेषु पीतोन्मत्तकस्पेव जीवस्य तत्त्वाप्रतिपत्तिलक्षणो 
मुढो भावः स खलु मोह: तेनावच्छन्तात्मरूप: सत्नायमात्मा परद्रव्यमात्मद्रव्यत्वेव परगुण- 
सात्मगुणतया परपर्यायानात्मपर्यायभावेत्र प्रतिपद्यमानः प्ररूढदृढ़तरसंस्कारतया परद्रव्यमे- 
वाहरहरुपाददानो दः्धेन्द्रियाणां रुचिवशेनाहइतेडपि प्रवर्तितद्ेतो रुचितारुचितेषु विषयेषु 
रागद्ेबावुपश्लिष्य प्रचुरतरम्भोभाररयाहतः सेतुबन्ध इब द्वेधा विदायंगाणो नितरां 
क्षोभमुपेति । अतो मोहरागद्वेबश्ेदात्त्रिभुसिकों मोहः ॥८३॥ 

भूमिका--अब, शुद्धात्म लाभ के लुटेरे मोह के स्वभाव को ओर भेदों को व्यक्त 
करते है--- 

अन्वयार्थ--[जीवस्य] जीव का [व्रव्यादिकेषु | द्रव्यादिको में [मूढ भावः) जो 
मूढभाव अर्थात्‌ अन्ञानभाव है [इति मोहः भवति | वह मोह है [तेन अवच्छन्त. | उस 
भोह से व्याप्त हुआ (यह जीव) [राग वा द्वेष प्राप्प। राग अथवा हेंष को प्राप्त करके 
[क्षभ्यति | क्षुब्ध होता है । 

टीका--पूर्व (गाथा ८० में) वर्णित द्रव्य गुण पर्यायों में धतुरा खाये हुए पुरुष को 
भाँति जीव के जो तत्त्व में अप्रतिपत्ति लक्षण (वास्तविक स्वरूप की अश्वद्धा रूप) घृढसाव 
(अज्ञानभ्ञाव) है, वह वास्तव में मोह है। उस मोह से आच्छादित हो गया है निज रूप 
जिसका, ऐसा आच्छादित होता हुआ यह आत्मा (१) पर-द्रव्य को आत्म द्रव्य रूप से, पर- 
गुण को आत्म-गृुण रूप से ओर पर-पर्याय को आत्म-पर्याय भाव से समझता हुआ (अंगीकार 
करता हुआ, (२) अतिरूढ़ दृढ़तर संस्कार के कारण से पर-द्रव्य को ही दिन प्रतिदिन 
(सदा) ग्रहण करता हुआ, (३) (नित्दनीय) इन्द्रियों की रुचि के वश से अद्देत में भी 
इंततहूप प्रवतित होते हुए रुचिकर और अरुचिकर विषयों में रागह्ेब को करके, अति 


१ पय्था (ज० बृ०) | 
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प्रचुर जल-समूह के वेग से प्रहार को प्राप्त (खण्डों को प्राप्त) सेतुबन्ध (पुल) की झ 
(रागद्वेष रूप) दो भागों में खण्डित हुआ, अत्यन्त क्षोभ्व॒ को प्राप्त होता है। इस का 
मोह, राग और हष के भेद से मोह तीन प्रकार का है ॥८३॥ 
तात्पयंवृत्ति 

अथ शुद्धात्मोपलम्भप्रतिपक्षभूतमोहस्य स्वरूप भेदाश्च प्रतिपादयति-- 

दव्वादिएसु शुद्धात्मादिद्व्येषु, तेषा द्रव्याणामनन्तज्ञानाइस्तित्वादिविशेषसामान्यलक्षणगु 
शुद्धात्मपरिणतिलक्षणसिद्धत्वादिपर्यायेषु च यथ सभव पूर्वोपवर्णितेषु वक्ष्यमाणेषु च घुृढो भावो ए' 
पूर्वोक्तद्रव्यगुणपर्यायेषु विपरीताभिनिवेशरूपेण तत्त्वसशयजनको मृढो भाव: जीवस्स हवदि मोहो 
इत्थमृतों भावो जीवस्य दर्शनमोह इति भवति । खुब्भदि तेणुच्छण्णों तेन दर्शनमोहेनावच्छन्नो झसिः 
सन्नक्षु भितात्मतत्त्वविपरीतेन क्षोभेण क्षोभ स्वरूपचलन विपयेय गच्छति । कि कृत्वा ? पथ्या राग 
दोसं वा निविकारणुद्धात्मनो विपरीतमिष्टानिष्टेन्द्रियविषयेषु हर्षविषादरूप चारित्रमोहसज्न राग 
वा प्राप्य चेति । अनेन किमुदत भवति । मोहो दर्शनमोहो रागद्वेषद्यय चारित्रमोहश्चेति त्रिभूमि 
मोह इति ॥८३॥ 

उत्थानिका--आगे शुद्ध आत्मा के लाभ के विरोधी मोह के स्वरूप और भेदों 
कहते है--- 

अवन्य सहित विशेषार्थ--(दव्बादिएसु) शुद्ध आत्मा आदि द्रव्यों के अनन्तज्ञान 
व अस्तित्व आदि विशेष और सामान्य गुणों में तथा शुद्ध आत्मा को परिणति रूप सिः 
आदि पर्यायों में जितका यथा-सम्भव पहले वर्णन हो चुका है व जिनका आगामी व 
किया जायगा इन सब द्रव्य गुण पर्यायों में विपरीत अधभिप्रायथ रखकर (मूढो भावो) त 
में संशय रूप अज्ञानभाव को उत्पन्त करने वाला (जीवस्स भोहो त्ति हवदि) इस संस 
जीव के दर्शन-मोहनीय-कर्स है (तेणोच्छण्णो) इस दर्शन-मोहनीयकर्म से आच्छादित ६ 
यह जीव (राग द दोसं वा पय्या) विकार रहित शुद्धात्मा से विपरीत इष्ठ अर 
इन्द्रियों के विषयों में हर्ष विषाद रूप चारित्रसोहनीय नाम के रागद्वेष भाव को पा 
(खुब्भदि ) क्षोप रहित आत्मतत्व से विपरीत क्षोभ के कारण अपने स्वरूप से चल 


वर्तत करता है। इस कथन में यह बतलाया गया कि दर्शनमोह का एक और चार 
मोह के दो भेद राग, ह्ेष इस तीन भेदरूप मोह है ॥८३॥। 


अथानिष्टकार्यकारणत्वमनिधाय त्रिभुसिकस्यापि मोहस्य क्षयमासुत्रयति-- 
मोहेण व्‌ रागेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स । 
जायदि विविधो बंधो तम्हा ते संखवइदव्वा ॥८४॥। 

१ विविहों (ज० वृ०) | 


श्र 
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मोहेन वा रागेण वा हद षेण वा परिणतस्य जीवस्य । 
जायते विविधो बन्धस्तस्मात्ते सक्षपयितव्या: ॥८४॥॥ 


एवमस्य तत्त्वाप्रतिपत्तिनिमीलितस्थ मोहेन वा रागेण वा द्वेषेण वा परिणत्तस्थ 
तृणपदलावच्छन्नगतंसंगतस्थ करेणुकुद्व्नीगात्रासक्तस्थ प्रतिद्विददर्शनोद्धतप्रविधावितस्य 
च सिन्धरस्पेव भवति नाम नाताविधों बन्धः। ततोड्मी अनिष्टकार्यकारिणो सुमुक्षुणा 
मोहरागहेषा: सम्यग्निर्मुलकार्ष कषित्वा क्षपणीया: ॥८४॥ 

भूमिका--अब, (मोह से) अनिष्ट कार्य के कारण-पने को कह कर तीन भेद वाले 
भी सोह के नाश करने को सूत्र द्वारा कहते हैः--- 

अन्वयार्थ--[ वा मोहेन | अथवा मोह से, [वा रागेण | अथवा राग से, [वा हेषेण | 
अथवा टहेष से [परिणतस्य जीवस्य | परिणत जीव के [विविध बन्ध:] विविध (नाना 
प्रकार) का बन्ध [जायते| होता है। [तस्मात्‌] इसलिये [ते| वे (मोह, राग, ह्वेष) 
[सक्षपयितव्या | पूर्णतया चाश करने योग्य है । 

टीका--इस प्रकार (१) तत्त्व की अप्रतिपत्ति (बस्तु-स्वरूप के अज्नान) से 
(२) मोह रूप से अथवा रागरूप से अथवा ट्वेषरूप से परिणत, ऐसे इस जीव के (१) घास 
के ढेर से ढके हुए खड्डे को प्राप्त होने वाले, (२) हथिनी रूपी कुट्ढनी के शरीर में 
आसक्त, तथा (३) विरोधी हाथी को देखकर उत्तेजित होकर (उसकी ओर) दोड़ने वाले 
हाथी की भांति, विविध प्रकार का बन्ध होता है। इस कारण से अनिष्ठ कार्य को करते 
बाले मोह, राग ओर द्वेष मुमुक्षु द्वारा भले प्रकार जड़मुल से उखाड़कर वाश करने चाहिये 
(अर्थात्‌ जिस प्रकार से उनकी सत्ता बिल्कुल समाप्त हो जाय, उस प्रकार से नाश करते 


चाहिये) ॥८४॥ 
तात्पयबृत्ति 
अथ दुःखहेतुभूतबन्धस्थ कारणभूता रागद्वेषमोहा निमू लनीय। इत्याधोषयति-- 
सोहेण व रागेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स मोहरामद्वेषपरिणतस्य मोहादिरहितपरमात्म- 
स्वरूपपरिणतिच्युतस्य बहिर्मुखजीवस्थ जायदि विविहो बंधों शुद्धोपयोगलक्षणो भावमोक्षस्तदूबलेन 
जीवप्रदेशकर्मप्रदेशानामत्यस्तविश्लेषो द्रव्यमोक्ष:, इत्यभूतद्रव्यभावमोक्षाद्विलक्षण, सर्वप्रकारोपादेयभृत- 
स्वाभाविकसुखविपरीतस्य तारकादिदुःखस्य कारणभूतो विविधबन्धो जायते | तम्हा ते सखचइदव्वा 
यतो रागरह्रेषमोहपरिणतस्य जीवस्थेत्थभूतो बन्धो भवति ततो रागादिरहितशुद्धात्मध्यानेन ते रागद्वेष- 
मोहा: सम्यक्‌ क्षपयित॒व्या इति तात्परयंस्‌ ॥|८४।। 
उत्थानिका--आगे आाचाये यह घोषणा करते है कि इन राग हेष मोह को जो 


ससार के दुखो के कारणरूप कर्मंबध के कारण है, निर्मल करना चाहिए। 
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अच्वय सहित विशेषा्थ--(मोहेण व रागेण व दोसेण वा परिणदस्स जीवस्स) मोह 
राग द्वेष से वर्तते वाले बहिरात्मा मिथ्यादृष्टि जीव के जो मोहादि-रहित परमात्मा के 
स्वरूप से प्रिणसन करने से दूर है (विविहो बंधो जायदि) वाता प्रकार कर्सो का बंध 
उत्पन्त होता है अर्थात्‌ शुद्धोपयोग लक्षण को रखने वाला भाव--मोक्ष है, उस भावमोक्ष 
के बल से जीव के प्रदेशों से कर्मो के प्रदेशों का बिल्कुल अलग हो जाना द्रव्यमोक्ष है, इस 
प्रकार द्रव्य, भाव मोक्ष से विलक्षण तथा सर्व तरह से ग्रहण करने योग्य स्वाभाविक सुख 
से विपरीत जो नरक आदि का दुख उसको उदय में लाने वाला कर्म-बंध होता है (तम्हा 
ते संखवइदब्वा) इसलिये जब राग हेष सोस वतंते वाले जीव के इस तरह कमंबंध होता 
है, तब रागादि से रहित शुद्ध आत्मा ध्यान बल से इन राग द्वेष मोह का भले प्रकार क्षय 
करना योग्य है, यह तात्पयं है ॥८४॥ 
अथामी अमीभिलिड्गरुपलभ्यो:्भूवन्त एवं निशुम्भनीया इति विभावषति-- 
अट्ठे अजधागहुणं करुणाभावो य तिरियमणुएसु । 
विसएसु ये पसंगो सोहस्सेदाणि लिगाणि ॥5५॥ 
अर्थे अयथाग्रहण करुणाभावश्च तियंडमनुजेषु । 
विषयेषु च प्रसज्ञो मोहस्यैतानि लिज्भानि ॥८५॥ 
अर्थानामयथातथ्यप्रतिपत्त्या तिय॑ग्मनुष्पेषु प्रेक्षाहप्वपि कारुण्यबुद्धया च मोहमभीष्ट- 
विषण्सगेन रागमनभीष्टविषयाप्रीत्या देषसिति त्रिभिलिड्गरधिगस्य झगिति संभवन्तपि 
त्रिभुसिको5पि मोहो निहन्तव्यः ॥८४५॥ 
भूमिका---अब, ये (राग, हेप और मोह) इन चिन्हों द्वारा पहिचान कर, उत्पन्न 
होते ही नष्ट करने गोग्य है, यह प्रकट करते हैः-- 
अन्वयार्थ---[ अर्थ अयथाग्रहण | पदार्थ में अन्यथा ग्रहण (पदार्थों का मिथ्यास्वरूप 
ग्रहण करना) [च] और [तियंड्मनचुजेपु करुणाभाव:] तिर्यचों मनुष्यों मे करुणाभाव, 
[विषयेषु प्ररस॒ च] तथा विषयो में प्रसग (इष्ट विषयो में प्रीति और अनिप्ट विपयों 
से अप्रीति) [एतानि| ये सब [मोहस्य लियानि] मोह के चिन्ह है । 
टीका--पदार्थो की अयथार्थ (मिथ्या) प्रतिपत्ति (जानना श्रद्धान) से तथा जानने 
देखने योग्य तियंञचो, सनुष्यों मे करुणाबुद्धि से मोह मिथ्यात्व को (जानकर), इष्ठ विषयों 
को प्रीति से राग को और अनिष्ठ विषयों की अप्रीति से है को (जानकर) इस प्रकार 





१ मणूवतिरिएसू (ज० वृ०)। २ विनयेसु (जे वृ०)। ३ अप्पसगों (ज० बु०)। 
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तीन लिंणों से (तीत प्रकार के सोह को) पहिचानकर, तत्काल ही उत्पन्न होते ही तीन 
प्रकार का मोह नप्ठ कर देने योग्य है ॥८५॥ 
तत््पयंवृत्ति 


अथ स्वकीयस्वक्नीयलिड्भी रागद्व षमोहान्‌ ज्ञाव्वा यथासभव ते एवं विनाशयितव्या 
इत्युपदिशति-- 


अटठे अजधागहण शुद्धात्मादिपदार्थ यथास्वरूपस्थितेडपि विपरीताभिनिवेशरूपेणायथ्य- 
ग्रहण करुणाभावों य शद्धात्मोपलब्धिलक्षणपरमोपेक्षासंयमाद्विपरीत: करुणाभावों दयापरिणामश्च 
अथवा व्यवहारेण करुणाया अश्ाव' । केषु विषयेषु ? सणुवतिरिएसु मनुष्यतियेग्जीवेषु, इति दर्शन- 
मोहचिन्ह । विसयेसु अप्पसगों निविषयसुखास्वादरहितबहिरात्मनीवाना मनोज्ञामनोज्ञविषयेषु च 
यौसौ प्रकर्षण सद्भ. सगगंस्त दृष्ट्वा प्ीत्यप्रीतिलिड्भाभ्या चारित्रमोहसज्ञौ रागद्ग षो च ज्ञायेते 
विवेकिभि', ततस्तत्परिज्ञानानन्तरमेव निविकारस्वशुद्धात्मभावनया मोहस्सेदाणि लिगाणि रागद्वेष- 
मोहा निहन्तव्या इति सूत्रार्थ ॥८५॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि राग ढेप भोहों को उनके चिन्हों से पहचानकर 
यथासम्भव उनका विनाश करना चाहिये । 
अन्वय सहित विशेषार्थ --(अट्ठे अजधागह॒णणं ) शुद्ध आत्मा आदि पदार्थों के स्वरूप 
मे उनका जेसा स्वभाव है उस स्वभाव में उनको रहते हुए भी विपरीत अशभिप्राय से और 
का और अन्यथा समझना तथा (करुणाभावो य सणवतिरिएसु) शुद्धात्मा की प्राप्तिरूप 
परम उपेक्षा संयम से विपरीत दया का परिणास अथवा व्यवहारनय को अपेक्षा से तियंजूच 
मनुष्यों में दया का अभाव होना दर्शनमोह का चिन्ह है (विसएसु अप्पसंगो) विपय-रहित 
सुख के स्वाद को न पाने वाले बहिरात्मा जोबों का इष्ट अनिष्ठ इन्द्रियों के विपयों में जो 
अधिक संस रखना क्योंकि इसको देखकर विवेकी पुरुष प्रीति अप्रीतिरूप चारित्रमोह के 
राग हष भेद को जानते है, इसलिये (सोहस्सेदाणि लिगाणि) मोह के ये ही चिन्ह हैं । 
अर्थात्‌ इन चिन्हों को जानने के पीछे हो विकार-रहित अपने शुद्ध आत्मा की भावना के 
हारा इन राग हष मोह का घात करता चाहिये, ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥८५॥ 
भावा्थ--पहाँ पर करुणा में जो अध्यक्साय है उसको अथवा करुणा के अभाव 
को सोह का चिन्ह कहा है । श्री कुन्दकुन्द आचाये ने बोधपाहुड गाथा २४ में 'धम्सो दया- 
विसुद्धो' शब्दों द्वारा यह कहा है कि धर्म दया करि विशुद्ध है, भावपाहुड गाथा १३९१ मे 
मुनि को जीवों की रक्षा करते का उपदेश दिया है। शीलपाहुड गाथा १६ मे जीव-दया 
फो जीव का स्वभाव बतलाया है--- 
जीवदया दस सच्चे अचोरिय वभचेर सतोसे । 
समइहसण णाण तओ य सीलस्स परिवारों 


पवयणसारों | [ (१४२३ 


अर्थात्‌--जीव दया, दस, सत्य, अचौरयय॑, ब्रह्मचय, सन्‍्तोष, सम्यग्द्शन, ज्ञान, तप 
ये सब शील (जीव स्वभाव) के परिवार है । 

श्री घोरसेतस्वासी ने भी धवल ग्रन्थ में कहा है--“करुणाए कारणं कम्म॑ करुणे 
त्तिकि णबुत्त ? ण करुणाए जीवसहावस्स कम्सजणिदत्तविरोहादो। अकरुणाए कारणं 
कम्मं वत्तव्वं ? ण॒ एस दोसो, संजमघादि-कम्माणं फलभावेण तिस्से अख्भुवगमादों (* 

शंका--करुणा का कारण भूत करुणा कर्स है, यह क्‍यों नहीं कहा ? 

समाधान--नहीं, करुणा जीव का स्वभाव है, अतएच उसे कर्से-जनित मानने में 
विरोध आता है । 

शका--तो फिर अकरुणा का कारण कर्स कहना चाहिये ? 

समाधान--पह कोई दोष नहीं है, क्योंकि उसे संपयमघातिया कर्मो के फलरूप से 
स्वीकार किया गया है। 


अथ मोहक्षपणोपायान्तरमालोचयति--- 
जिणसत्थादों अट्ठे पच्चक्खादीहि बज्ञदो णियमा । 


खीयदि मोहोवचयों तम्हा॒ सत्थं समधिदव्यं॑ ॥८६॥ 
जिनशा स्त्रात्‌ अर्थान्‌ प्रत्यक्षादिभिर्बुध्यमानस्यनियमात्‌ । 
क्षीयन्ते मोहोपचय: तस्मात्‌ शास्त्र समध्येतव्यम्‌ ॥८४६॥ 


यत्किल द्रव्यगुणपर्यायस्वभावेनाहतो ज्ञानादात्मनस्तथा ज्ञानं मोहक्षपणोपायत्वेन 
प्राक्‌ प्रतिपन्नम ॥। तत्‌ खलुपायान्तरमिदसपेक्षते । इद॑ विहितप्रथमभुमिकासंक्रमणस्य 
सर्वज्ञोपज्ञतया स्वतो5प्यबाधितं शाब्ब प्रमाणमाक्रम्य क्रीडतस्तत्संस्कारस्फुटीकृतविशिष्ट- 
संवेदनशक्तिसंपद:सहृदयह॒ दयानंदोदभेददायिना प्रत्यक्षेणान्पेल वा तदविरोधिना प्रमाणजातेन 
तत््वतः समस्तमपि वस्तुजातं परिच्छिन्दतः क्षीयत एदातत्त्वाभिनिवेशसंस्कारकारी मोहो- 


पच॒यः: । अतो हि मोहक्षपणे परम शब्दब्रह्मोपासनं भावज्ञानावष्ठम्भदृढीकृतपरिणामेन 
सम्यगधीयमानसुपायान्त रस ॥८९॥ 


भूमिका--भब, मोह के नाश के दूसरे उपाय का विचार करते है-- 


अन्वयार्थे--[ जिनशास्त्रात्‌ | जिन शास्त्र से (जिनेन्द्र द्वारा प्रणीत) [ प्रत्यक्षादिभरि. 
(तथा) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से [अर्थात्‌] पदार्थों को [बुध्यमानस्य] जानने वाले (पुरुष) 





१. मोहोवचओ (ज० वृ०)। २ समहिदव्व (ज० वृ०)। 


१४ ] [ पवयणसारो 


के [नियमात्‌ | नियम से [मोहोपचय. | मोह-समृह [क्षीयते | नष्ट हो जाता है। [तस्मात्‌ | 
इस कारण से [शास्त्र] शास्त्र [ समध्येतव्य] सम्यक प्रकार से अध्ययन करने योग्य है । 

टीका--जो द्रव्य-गुण-पर्याय स्वभाव रूप अरहन्त के ज्ञान से आत्मा का वंसा 
ज्ञान मोह क्षय के उपाय-पने से वास्तव मे पहले (अस्सीवी गाथा मे) प्रतिपादित किया 
गया है वह उपाय वास्तव में इस (निम्नलिखित) उपायान्तर को अपेक्षित करता है 
(उपायान्तर की अपेक्षा रखता है) । 

(१) प्रथम भुमिका मे गसन करने वाले के (२) जो सर्वज्ञ के द्वारा जान कर 
कहा हुआ होने से स्व प्रकार से अवाधित है, ऐसे इस शब्द प्रमाण को (द्रव्यश्रुतप्रमाण को) 
प्राप्त करके क्रीडा करने वाले के, (३) उसके संस्कार से प्रगठ हो गई है विशिष्ट सवेदन- 
शक्ति रूप सम्पदा जिसके, (४) सहृदयजनों के हृदय को आनन्द का उदभेद देने वाले 
प्रत्यक्ष प्रमाण से अथवा उससे अविरोधी अन्य प्रमाण सघम्ुह से तत्वतः समस्त वस्तु सात्र 
को जानने वाले के, ऐसे जीव के अतत्त्व अभिनिवेश के संस्कार को करने वाला मोहोपचय 
(मोह समूह) क्षय को प्राप्त होता ही है। इस कारण से वास्तव में मोह के क्षय करने में 
शब्दब्रह्म की उत्कृष्ट उपासना (अर्थात्‌) भावज्ञान के अवलम्बन द्वारा दृढ़ किये गये परिणाम 
से सम्यक्‌ प्रकार अभ्यास करना उपायान्तर है। (अर्थात्‌ जो परिणाम भाव ज्ञान के 


अवलम्बन से दृढीकृत हो ऐसे परिणाम से द्रव्यश्षुत का अभ्यास करना सी सोह क्षय करने के 
लिये उपायान्तर है) ॥८६९॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ द्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञानाभावे मोहो भवतीति यदुक्त पूर्व तदरथमागमाभ्यास कारयति, 
अथवा द्रव्यगुणपर्यायत्वैरहेत्परिज्ञानादात्मपरिज्ञान भवतीति यदुक्त, तदात्मपरिज्ञानमिममागमाध्या- 
समपेक्षत इति पातनिकाह्य मनसि धृत्वा सूत्रमिदं प्रतिपादयति,-- 
जिणसत्थादों अटठे पचचव्खादीहि बुज्ञवों णियमा जिनशास्त्रात्सकाशाच्छुद्धात्मादिपदार्थान्‌ प्रत्यक्षा- 
दिप्रमाणर्बुध्यमानस्य जानतो जीवस्य नियमान्निश्वयात्‌ ।। कि फल भवति ? खीयदि मोहोवचओ 
दुरभिनिवेशसस्का रकारी मोहोपचय' क्षीयते प्रलीयते क्षय याति । तम्हा सत्यं समहिदव्व तस्माच्छास्त्र 
सम्यगध्येतव्य पठनीयमिति । 

तद्यथा--वीतरागसवंज्ञप्रणीतशास्त्रात्‌ “एगो मे सस्सदो अप्पा इत्यादि परमात्मोपदेशक- 
श्वुतज्ञानिन तावदात्मान जानीते कश्चिद्भव्य , तदनन्तर विशिष्टाभ्यासवशेन परमसमाधिकाले रागादि- 
विकल्परहितमानसप्रत्यक्षेण च तमेवात्मान परिच्छिनत्ति | तथैवानुमानेन वा, तथाहि--अभ्रेव देहे 
निश्चयनयेन शुद्धवुद्धकस्वभाव: परमात्मास्ति | कस्माद्धेतो ” निविकारस्वसवेदनप्रत्यक्षत्वात्‌ सुखा- 
दिवतू इति, तथैवान्येषि पदार्था यथासभवमागमाभ्यासबलोतन्नप्रत्यक्षेणानुमानेत वा ज्ञायन्ते । ततो 
मोक्षाथिना भव्येनागमाभ्यास: कर्तव्य इति तंत्पयेंस ॥८६॥ 


पवयणसारो ] [ रै्व॥ 


उत्थानिका--आगे यह पहले कह चुके है कि द्रव्य, गुण पर्याय का ज्ञान न होने से 
मोह रहता है इसलिये अब आचार्य आगम के अभ्यास की प्रेरणा करते है अथवा यह पहले 
कहा था कि द्रव्यपने, गुणपने व पर्यायपने के द्वारा अरहत भगवान्‌ का स्वरूप जानने से 
आत्मा का ज्ञान होता है। ऐसे आत्मज्ञान के लिये आगम के अभ्यास की अपेक्षा है। 
इस प्रकार दोनो पातनिकाओ को मन मे रखकर आचार्य सूत्र कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जिणसत्थादो) जिन शास्त्र की निकटता से (अट्‌ठ) 
शुद्ध आत्मा आदि पदार्थों को (पच्चक्‍्खादीहि) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों के द्वारा (बुज्झदो) 
जातने वाले जीव के (णियमा) नियम से (मोहोवबचओ) समिथ्या अभिप्राय के संस्कार को 
करने वाला मोहकर्म का सप्ृह (खोयदि) क्षय हो जाता है (तम्हा) इसलिये (सत्य 
समाहिदव्वं) शास्त्र को अच्छी तरह पढ़ना चाहिये । 

विशेष यह है कि कोई भव्य जीव बीतराग सर्वज्ञ से कहे हुए शास्त्र से “एगो से 
सस्सदो अप्पा” इत्यादि परमात्मा के उपदेशक श्रुतज्ञान के द्वारा प्रथम ही अपने आत्मा के 
स्वरूप को जानता है, फिर विशेष अभ्यास के वश से परमसमाधि के काल में रागादि 
विकल्पों से रहित मानस प्रत्यक्ष से उस ही आत्मा का अनुभव करता है। तेसे ही अनुमान 
से भी निश्चय करता है। जंसे इस ही देह में निश्चयनय से शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप 
परमात्मा है क्योक्ति विकार-रहित स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से वह इस ही तरह जाना जाता है, 
जिस तरह सुख दुःख आदि। तंसे ही अन्य भी पदार्थ यथासम्भव आगम से उत्पन्न प्रत्यक्ष 
से वा अनुमान से जाने जा सकते है। इसलिये सोक्ष के अर्थी पुरुष को आगम का अभ्यास 
करना चाहिये, यह तात्पये है ॥८६९।॥। 

भावार्थ--जिनवाणी मे प्रसिद्ध चारों ही अनुयोगों का कथन हर एक मुमुक्षु को 
जानना चाहिये । जितना अधिक शास्त्रज्ञान होगा उत्तना अधिक स्पष्ट ज्ञान होगा | जितना 
स्पष्ट ज्ञान होगा उतना ही निर्मल मनन होगा । प्रथमानुयोग में पुज्य पुरुषों के जीवन 
चरित्र उदाहरण रूप से कर्मो के प्रपंच को व संसार या सोक्षमार्ग को दिखलाते है। 
कारणानुयोग में जीवों के भादों के वतंव की अवस्थाओं को व कर्मों की रचना को व 
लोक के स्वरूप को इत्यादि तारतम्य कथन को किया गया है। चरणानुयोग मे मुनि तथा 
आवक के चारित्र के भेंदों को बताकर व्यवहारचारित्र पर आहरूढ़ किया गया है। 

द्रव्यानुयोग मे छः द्वव्यों का स्वरूप बताकर आत्म-द्रव्य के सनन, चितन व ध्यान का 

उपाय बताकर तिश्चयरत्तत्रय के पथ को दर्शाया गया है। इन चारों ही प्रकार के 
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सैकड़ों प्रन्‍्थ जिनवांणी सें हैं--#-इनका अश्यास सदां ही उपयोगी है। सम्यवत्व होने के पीछे 
सम्यक्चारित्र की पूर्णता व सम्यग्ज्ञान की पूर्णता के लिये भी जिनवाणी का अभ्यास 
कार्यकारी है। इस पंचम काल में तो इसका आलम्बन हर एक मुमुक्षु के लिये बहुत ही 
आवश्यक है क्योकि यथार्थ उपदेष्ठाओं का सम्बन्ध बहुत दुर्लभ है। जिनवाणी के पढ़ते 
रहने से एक मृढ मनुष्य भी ज्ञानी हो जाता है। आत्म हित के लिये यह अभ्यास परम 
उपयोगी है । स्वाध्याय के द्वारा आत्मा मे ज्ञान प्रगट होता है, कषायभाव घटता है 
संसार से ममत्व हटंता है, मोक्ष भाव से प्रेम जगता है। इसी के निरन्तर अभ्यास से 
सिथ्यात्वकर्म और अनंतानुबन्धी कषाय का उपशम हो जाता है और सम्यग्दर्शेन पैदा हो 
जाता है। श्री अम्नतचन्द्र आचाय ने श्री समपसार कलश में कहा है-- 


उभयनयविरोधध्वंसिनि स्पात्पदांके जिनवचसि रमन्ते ये स्वय वान्तमोहा । 
सपदि समयसार ते परज्योतिरुच्चें-रनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षन्त एव 


अर्थ---निश्चयनय और व्यवहारनय के विरोध को मेटने वाली स्याद्वाद से लक्षित 
जिनवाणी में जो रसते हैं वे स्वयं मोह को वमन कर शीघ्र ही परमज्ञाव ज्योतिमय शुद्धा- 
त्मा को, जो नया नहीं है और न किसी नय के पक्ष से खंडन किया जा सकता है, देखते 


। 
कम स्वाध्याय श्रावकधर्म ओर सुनिधर्म के लिये उपकारी है। मन को अपने अधीन 
रखने में सहायक है ॥८६।॥ 
अथ कथ जैनेन्द्रे शब्दब्रह्मणि किलार्थानां व्यवस्थितिरिति वितर्कंयति-- 
दव्वाणि गुणा तेसि पज्जाया अट्ठसण्णया भणिदा' । 


तेसु गुणपज्जयाणं अप्पा दव्व त्ति उवदेसों ॥८७॥ 
द्रव्याणि गुणास्तेषा पर्यायाअर्थसन्नया भणिता: । 
तेष॒ गुणपर्यायाणामात्मा द्रव्यमित्युपदेश: ॥।८७।॥॥ 
द्रव्याणि च गुणाश्च पर्यायाश्च अभिधेयभेदेष्प्पभिधानाभेदेन अर्था:, तन्न गुणपर्याया- 
नियत्ति गुणपर्यायेरयंन्‍्त इति वा अर्था: द्रव्याणि, व्रव्याण्याश्रयत्वेनेययाति द्रव्येराश्रयभृततरयंन्त 
इति वा अर्था गुणाः द्रव्याणि क्रमपरिणामेनेयर्ति द्रव्य: क्रमपरिणामेनार्यनत इति वा अर्था. 
पर्यायाः। यथा हि सुवर्ण पीततादीन्‌ गुणान्‌ कुण्डलादीश्च पर्यायानियति तैरयंमाण वा 
अर्थो द्रव्यस्थानीयं, यथा च सुवर्णमाश्रयत्वेनेयर्ति तेनाश्रयभुतेनायेमाणा वा अर्थाः पीत- 
तादयों गुणा, यथा च सुवर्ण क्रमपरिणामेनेयाति तेन क्रमपरिणामेनायंमाणा वा अर्थाः 


१ भणिया (ज० वृ०)। 


हम 
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कुण्डलादय पर्याया: । एव्सस्यन्रापि। यथा चंतेषु सुवर्णयीततादिगुणकुण्डलादिपयिषु 
पीततादिगुणकुण्डलादिपर्यायाणां सुवर्णादपृथर्भावात्सुवर्णमेववात्मा तथा च तेषु द्रव्यगुण- 
पर्यायेष गुणपर्यायाणां द्रव्यादपृथर्भावादद्रब्यमेवात्सा ॥5७॥ 

भूमिका--अब, जिनेन्द्र के शब्दब्रह्म से पदार्दों की व्यवस्था (स्थिति) किस प्रकार 
है, तो विचार करते है,-- 

अन्वयार्थ--. द्रव्याणि | द्रव्य [गुणा:] गुण [तेषा पर्याया.] और उतर द्र॒व्यों और 
गुणो की पर्याये [अर्थसज्ञया] अथे नाम से [भणिताः] कहे गये है । उनमे [ग्रुणपर्यायाणा 
आत्मा द्वव्य] गुण पर्यायो का आत्मा [तदात्मरूप आधार] द्रव्य है [इंति उपदेश. ] ऐसा 
उपदेश है । 

टीका--द्वव्य, गुण और पर्याय, अभिधेयभ्ेद होने पर भी अभिधान का अभेद होने 
से, अर्थ' है [अर्थात्‌ द्रव्य, गुण, पर्यायों में वाच्य का भेद होने पर भी वाचक में भेद न 
रखे तो अथं' ऐसे एक ही वाचक (शब्द) से ये तीनों कहे जाते है।| उनमें (उन द्रव्य, 
गुण और पर्यायों मे), जो थुणों को और पर्यायों को प्राप्त करते है अथवा जो गुणों 
पर्यायों को प्राप्त करते है अथवा जो गुणों और पर्यायों को प्राप्त करते है अथवा जो गुणों 
और पर्यायों के द्वारा प्राप्त किये जाते है, ऐप्े अर्थ द्रव्य है। जो द्वव्यो को आश्रय-पने 
से प्राप्त करते है अथवा जो आश्रयसृत द्रव्यों के द्वारा प्राप्त किये जाते है, अर्थ गुण है । 
जो द्रव्यों को क्रमपरिणाम से प्राप्त करते है, अथवा जो द्रव्यों के द्वारा क्रमपरिणाम से 
प्राप्त किये जाते है, ऐसे “अर्थ पर्याय है। जेसे वास्तव में जो (सुबर्ण) पीलापन इत्यादि 
गुणों को ओर कुण्डल इत्यादि पर्यायों को प्राप्त करता है अथवा उनके द्वारा प्राप्त किया 
जाता है वह स्वर्ण पदार्थ द्रव्य के स्थान पर है। जेसे (जो) सुवर्ण को आश्रय-पतने से 
प्राप्त करते है, अथवा आश्रयमत सुवर्ण के द्वारा प्राप्त किये जाते है वे पदार्थ पीलापन 
आदि गुण है ओर जंसे (जो) सुवर्ण को क्रम-परिणाम से प्राप्त करती है अथवा सुवंण के 
द्वारा उस क्रम परिणाम से प्राप्त की जाती है वे पदार्थ कुण्डल आदि पर्याय है। इसी 
प्रकार अन्यनत्न भी है (इस दष्टान्त की भांति स्व द्रव्य, गुण, पर्यायों में भी समझना 
चाहिये)। और जंसे उन सुबर्ण, पीलापन इत्यादि गुण और कुण्डल इत्यादि पर्यायों में 
पीलापन आदि गुण ओर कुण्डल इत्यादि पर्यायों के सुवर्ण से अपृथकृपना होने से, सुवर्ण 
ही आत्मा है, उसो प्रकार उन द्रव्य गुण पर्यायों में, गुण-पर्यायों का भात्मा, द्रव्य से 
अप्थक्पना होने से, द्रव्य ही है ८७॥ 
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तात्पयंवृत्ति 


अथ द्रव्यगुणपर्यायाणामर्थसज्ञा कथयति-- 

दव्वाणि गुणा तेचि पज्जाया अठ्ठसण्णया भणिया द्रव्याणि गृणास्तेषा द्रव्याणा पर्यायाश्च 
त्रयोज्त्यर्थसज्ञया भणिता: कथिता अर्थसज्ञा भवन्तीत्यर्थ । तेसु तेषु त्रिपु द्रव्यगुणपयायरिषु मध्ये गुण- 
पज्जयाणं अप्पा गुणपर्यायाणा सबन्धी आत्मा स्वभाव. | क* इति पृष्टे ? दव्व त्ति उबदेसो द्रव्यमेव 
स्वभाव इत्युपदेश , अथवा द्रव्यस्य क स्वभाव ? इति पृष्ठे ग्रुणपर्यायाणामात्मा एवं स्वभाव इति | 
अथ विस्तर.--अनन्तज्ञानसुखादिगुणान्‌ तथैवामूर्तत्वातीन्द्रियत्वसिद्धत्वादिपर्यायाश्व इयति ग्रच्छति 
परिणमत्याश्रयति येन कारणेन तस्मादर्थों भण्यते । कि ? शुद्धात्मद्रव्यम्‌ | तच्छुद्धात्मद्रव्यमाधारभूत- 
मियर्ति गच्छन्ति परिणमन्त्याश्रर्यान्त येत कारणेन ततोर्था भण्यन्ते । के ते ? ज्ञानत्वसिद्धत्वादिगुण- 
पर्याया । ज्ञानत्वसिद्धत्वादिगुणपर्यायाणामात्मा स्वभाव । क इति पृष्टे शुद्धात्मद्रव्यमेव स्वभाव 
अथवा शुद्धात्मद्रव्यस्य क. स्वभाव इति पृष्टे पूर्वोक्तिमुणपर्याया एवं । एवं शेषद्रव्यगुणपर्यायाणामप्यर्थ- 
सज्ञा बोद्धव्येत्यर्थ, ॥८७॥ 


उत्थानिका--आगे द्रव्य, शुण पर्यायो की अर्थसज्ञा को, कहते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--( दव्बाणि) द्रव्य, (गुणा) उनके सहभावी गुण व (तेसि 
पज्जाया ) उन द्वव्यो की पर्याये ये तोनों ही (अद्ठसण्णया) अथं के नाम से (भणिया) कहे 
गए है। अर्थात्‌ तोनों को ही अर्थ कहते है। (तेपु) इन तीन द्रव्य गुण पर्यायों में से 
(गुणपज्जयाणं अप्पा) अपने गुण और पर्यायों का सम्बन्धी स्वभाव (दव्व त्ति) द्रव्य है, ऐसा 
उपदेश है । अथवा यह प्रश्न होने पर कि द्रव्य का क्‍या स्वभाव है ? यही उत्तर होगा कि 
जो गुण पर्यायों का आत्मा या आधार है, वही द्रव्य है, वही गुण पर्यायों का निजभाव है। 
विस्तार यह है कि जिस कारण से शुद्धात्मा अनन्तज्ञान, अनन्तसुख आदि गुणों को 
तेसे ही अमुरतिकपना, अतीन्द्रियपना, सिद्धपना आदि पर्यायों को इयति भर्थात्‌ परिणमन 
करती है व आश्रय करती है इसलिये शुद्धात्मा द्रव्य अर्थ कही जाती है। तेसे ही जिस 
कारण से ज्ञानपना गृण और सिद्धपना आदि पर्याय अपने आधारभूत शुद्धात्मा द्रव्य को 
इयति अर्थात्‌ परिणमन करती है-आश्रय करती है, इसलिये वे ज्ञानगुण व सिद्धत्व आदि 
पर्याये भी अर्थ कहो जाती है। ज्ञानपना गुण और सिद्धपना आदि पर्यायों का जो कुछ 
सर्वेस्व है वही उनका निजभावस्व भाव है ओर वह शुद्धात्मा द्रव्य ही स्वभाव है। अथवा 
यह प्रश्न किया जाय कि शुद्धात्मा द्रव्य का क्‍या स्वभाव है तो कहना होगा कि पूर्व में 
कही हुईं गुण और पर्याये है। जिस तरह आत्मा की अर्थ संज्ञा जानना, उसी तरह ब्रव्यों 
को व उनके गुण पर्यायों की अर्थ संज्ञा है, ऐसा जानना चाहिये ॥८5७॥ 


पवयणसारो ] ले 


अथैवं मोहक्षपणोपायभृतजिनेश्वरोपदेशलाभेडपि पुरुषकारोब्थक्रियाकारीति पोरुषं 

व्यापारथति-- 
जो सोहरागदोसे णिहुणदि उवलब्भ जोण्ह्सुबदेसं । 
सो सब्वदुक्खमोक्‍्खं पावदि अचिरेण कालेण ॥८५॥ 
यो मोहरागद्वेषान्विहन्ति उपलभ्य जेनपुपदेशस्‌ । 
सः सर्वेदुःखमोक्ष प्राप्नोत्यचिरेण कालेन ॥८८॥ 

इह हि द्राधीयसि सदाजवंजवपथे कथमप्यमुं समुपलभ्यापि जनेश्वरं निशिततरवा- 
रिधारापथस्थानीयसुपदेश य एवं मोहरागद्वेषाणासुपरि दृढतरं निपातयति स एवं निशखि- 
लदुः:खपरिसोक्षं क्षिप्रमेवाप्तोति, नापरो व्यापार: करवालपाणिरिव । अत एवं सर्वारस्भेण 
मोहक्षपणाय पुरुषकारे निषीदासि ॥॥८८॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार मोह क्षय के उपायभूत जिनेश्वर के उपदेश की प्राप्ति 
होने पर भी पुरुषार्थ अर्थ-क्रियाकारी (प्रयोजन-भुत क्रिया का करने वाला) है, इसलिये 
पुरुषार्थ करते है--- 

अन्वयार्थ--[ यः:] जो [जैन उपदेश | जिनेन्द्र के उपदेश को [उपलबभ्य | प्राप्त 
करके [मोहरागह्ेषान्‌ | मोह, राग, ढ्ेष को [निहति| हनता है [वाश करता है| [स] 
वह॒[अचिरेण कालेन] अल्पकाल में [सर्वदु खमोक्ष) सब दुखो से छुटकारे को 
[ प्राप्तोति | पाता है। 

टीका--वास्तव में इस अति-दीर्घ संसार मार्ग में किसी भी प्रकार से जिनेन्द्रदेव 
के इस तोक्ष्ण असिधारा (तलवार की धार) समान उपदेश को प्राप्त करके भी, जो 
कोई मोह राग हेष के ऊपर अतिदृढता-पुबंक हाथ में तलवार लिये हुए (पुरुष) की भांति 
प्रहार करता है वही सब दुःखों से छुटकारे को शीघ्र ही प्राप्त होता है। अन्य (कोई ) 
व्यापार (प्रयत्न-क्तिया) समस्त दुःखों से परिमुक्त नही करता (जंसे मनुष्य के हाथ में 
तोक्ष्ण तलवार होने पर भी वह शत्रुओं पर अत्यन्त वेग से उसका प्रहार करे तो ही वह 
शत्रु-सस्बन्धी दुःख से मुक्त होता है, अन्यथा नही । इस प्रकार इस अनादि संप्तार में महा 
भाग्य से जिनेश्वर देव के उपदेश रूपी तीक्ष्ण तलवार को प्राप्त करके भी जो जीव मोह 
रागद्वेंष रूपी शन्नुओं पर अति दृढता-पुर्वंक उसका प्रह्मर करता है, वही सर्व दुःखों से मुक्त 
होता है-अन्यथा नही) । इसलिये सम्पूर्ण प्रयत्त से मोह का क्षय करने के लिये मे पुरुषार्थ 
मे स्थित होता हूं ।(८८५॥ 


१ उवनलद्ध (ज० वृ०)। २ पावइ (ज० बृ०) | 
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अथ दुर्लभजेनोपदेश लब्ध्वापि य एवं मोहरागद्वेपान्रिहन्ति स एवाशेपषदु खक्षय प्राप्तो- 
तीत्यावेदयति-- ८ 

जो मोहरागदोसे णिहणदि य एवं मोहरागद्ठ षान्नि हन्ति | कि कृत्वा ? उबलद्ध उपलध्य 
प्राप्प । कम्‌ ? जोण्हम्ुवदेसं जेनोपदेश, सो सब्वदुब् सोवख पावाइ स सर्वंदुःखमोक्ष प्राप्तोति। 
केन ? अचिरेण कालेण स्तोककालिनेति । 

तथयया-एकेन्द्रियविकलेन्द्रियपञ्चेन्द्रिया दिदुर्ल भपरम्परया जैनोपदेश प्राप्य मोहरापढ प- 
विलक्षण निजशुद्धात्मनिश्चलानुभूतिलक्षण निश्चयसम्यक्त्वज्ञानह्याविनाभूत वीतरागचारित्रसज्ञ 
निशितखड्ग य एवं मोहरागढ् षशत्रणामृपरि दृढतर पातयत्ति स एव पारमाथिकानाकुलत्वलक्षणसुख- 


विलक्षणाना दु'खाना क्षयं करोतीत्यर्थ ॥८८।॥। 
एव द्रव्यगुणपर्यायविषये मृ&त्वर्निराकरणार्थ गाथाषट्केन तृत्तीयज्ञानकण्ठिका गता । 


उत्थानिका--आगे यह प्रगट करते है कि इस दुलंभ जैन के उपदेश को प्राप्त करके 
जो भी कोई मोह रागद्वेषो को नाश करते है, वे ही सर्व दु खो का क्षय करके निज स्वभाव 
प्राप्त करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई भव्य जीव (जोण्हमुवदेस उवलद्ध) जैन 
के उपदेश को पाकर (मोहरागदोसे णिहणदि) मोह रागद्वेष को नाश करता है (सो) वह 
(अचिरेण कालेण) अल्पकाल में ही (सब्वदुखभोदर्ख पावइ) सर्व दुःखो से छूट जाता है । 

विषय यह है कि जो कोई भव्य जीव एकेन्द्रिय से विकलेन्द्रिय, फिर पंचेन्द्रिय फिर 
मनुष्य होना इत्यादि दुर्भभपने की परम्परा को समझकर अत्यन्त कठिनता से प्राप्त होने 
वाले जंच तत्व के उपदेश को पाकर मोह रागद्वेष से विलक्षण अपने शुद्धात्मा के निश्चल 
अनुभव रूप निश्चयसस्यग्दर्श और सस्यफज्ञान से अविनाभुत वीतरागचारित्ररूपी 
ती५ण खड्ग को मोह रागद्वेष शत्रुओं-के ऊपर पटकता है वह ही वीर पुरुष परसार्थ रूप 
अनाकुलता लक्षण को रखने वाले सुख से विलक्षण सब दुःखों का क्षय कर देता है यह 
अर्थ है ॥८८॥। 

भावाथं--आचार्य ने इस गाथा में चारित्र पालने की प्रेरणा की है। तथा वृत्ति- 
कार के भावानुसार यह बात समझती चाहिये कि मनुष्य जन्म का पाना ही अति कठिन 
है। निगोद एकेन्द्रिय से उन्नति करते हुए पंचेन्द्रिय शरीर में आना बड़ा दुलंभ है । मनुष्य 
होकर भी जिनेन्द्र भगवान्‌ का सार-उपदेश मिलना दुर्लभ है। यदि कोई शास्त्रों का मनन 
करेगा और गुरु से समझेगा तथा अनुभव में लायेगा तो उसे निज भगवान्‌ का उपदेश 
ससझ पड़ेगा। भगवान्‌ का उपदेश आत्मा के शत्रुओं के नाश के लिये निश्चयरत्तत्नय 
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रूप स्वात्मानुभव है । इसी के द्वारा रागद्रेष मोह का नाश हो सकता है । सिवाय इस 
खड्ग के और किसी में बल नही है जो इन अनादि से लगे हुए आत्मा के बेरियों का नाश 
कर सके । जो कोई इस उपदेश को समझ भी लेबे परन्तु पुरुषार्थ करके स्वात्मानुभव न 
करे तो वह कभी भी दुःखों से छूठकर मुक्त नही हो सकता। जेसा यहाँ आचायें ने कहा 
है, वेसा ही श्री समयसार जी में आपने इन रागह्वेष सोह के नाश का उपाय इस गाथा से 
सूचित किया है--- 

जो आदभावणमिण णिच्चुवजुत्तो मुणी समाचरदि । 

सो सब्बदुकक्‍्खभोवख पावदि अचिरेण कालेण॥ 


अथे---जो कोई मुन्ति नित्य उद्यमवंत होकर निज आत्मा की भावना को आचरण 
करता है; वह शीघ्र ही सर्व दुःखों से छूट जाता है ॥॥८८॥ 
इस तरह द्रव्य, गुण, पर्याय के सम्बन्ध में सृढ़ता को दूर करने के लिये छह 
गाथाओं से तीसरी ज्ञानकंठिका पूर्ण हुई । 
अथ स्वपरविवेकसिद्धेरेव मोहक्षपणं भवतोति स्वपरविभागसिद्धये प्रयतते-- 
णाणप्पगसप्पाणं परं च दव्वत्तणाहिसंबद्धं । 
जाणदि जदि णिच्छयदों जो सो मोहक्खयं कुणदि ॥८दै॥। 


ज्ञानात्मकमात्मान पर च द्रव्यत्वेनाभिस बद्धमु । 
जानाति यदि निश्चयतो य सो मोहक्षय करोत्ति ॥८दे।। 


य एवं स्वकीयेन चेतन्यात्सकेन द्रव्यत्वेनाभिसंबद्धमात्मानं परं च परकीयेन यथोचितेन 
व्यत्वेताभिसस्बद्धमेव निश्चयतः परिच्छिनत्ति, स एवं सम्यगवाप्तस्वपरविवेकः सकल मोहं 
क्षपपति । अतः स्वपरविवेकाय प्रयतो5स्मि ॥८८ै॥। 


भूमिका--अब, स्व-परके विवेक की (भेदज्ञान की) सिद्धि से ही मोह का क्षय 
हो सकता है । इसलिये स्व-पर के विभाग की सिद्धि के लिये प्रयत्न करते है-- 

अन्वयाथं---[ यः] जो [ज्ञानात्मक आत्मान] ज्ञानमयी (ज्ञान-स्वरूप) अपने को 
[व] और [पर] पर को [व्रव्यत्वेत अभिसम्वद्ध | (निज निज) द्रव्यत्व से सम्बद्ध 
[निश्चयत | निश्चय से (जानाति) जानता है [सः] वह [मोहक्षय करोति] मोह के क्षय 
को करता है । 

टीका--जो स्वमीय (अपने) चेंतन्यात्मक द्रव्यत्व से भले प्रकार संबद्ध 
(संयुक्त) अपने को ओर परको परकीय (दूसरे के) यथोचित द्रव्यत्व से भले प्रकार सम्बद्ध 


नकनिनीना अभन जीजनणिनजनज- 
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ही निश्चय से जानता है, स्व-परके विवेक को प्राप्त वह ही सम्पूर्ण मोहको नष्ठ करता 
है । इस कारण से स्व-परके विवेक के लिये मै प्रयत्नशील हूँ ॥८दे॥। 
तात्पयंवत्ति 

अथ स्वपरात्मयोभेंदज्ञानात्‌ मोहक्षयो भवतीति प्रज्ञापपति-- 

णाणप्पग्मप्पाणं परं च दव्वत्तणाहिसबद्धं जाणदि जदि ज्ञानात्मक्मात्मान जानाति यदि । 
कथंभूत ? स्वकोयशुद्धचेतन्यद्रव्यत्वेताभिसबद्ध, न केवलमात्मान | परं च यथोचितचेतनाचेतनपरकी य- 
द्रव्यत्वेताभिसबद्ध' । कस्मात्‌ ? णिच्छयदों निश्चयत. निश्चयनयानुकुल भेदज्ञानमाश्रित्य। जो य 
कर्ता सो स मोहक्खयं कुणदि निर्मोहपरमानन्दैकस्वभाव-शुद्धात्मनो विपरीतस्य मोहस्य क्षयं करोतीति 
सृत्रार्थ, ८४८।॥। 


उत्थानिका--भागे सुचित करते है कि अपने आत्मा और पर के भेद-विज्ञान से 
मोह का क्षय होता है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--( जो) जो कोई (णिच्छयदो) निश्चयनय के द्वारा भेद- 
ज्ञान को आभ्रय करके (जदि) यदि (णाणप्पगप्मपाणं परं च दव्वत्तणाहिसंबद्धं जाणदि) अपने 
ज्ञान-स्वरूप आत्मा को अपने ही शुद्ध चेतन्य द्रव्य से सम्वन्धित तथा अन्य चेतन अचेतन 
पदार्थों को यथायोग्य अपने से भिन्‍न चेतन अचेतन द्रव्य से सम्बन्धित जानता है या अनुभव 


करता है (सो मोहक्खयं कुणदि) वही मोह-रहित परमानन्दमयों एक स्वभावरूप शुद्धात्मा 
से विपरीत सोह का क्षय करता है ॥८द८॥ 


अथ सर्वथा स्वपरविवेकसिद्धिरागमतो विधातव्येत्युपसंहर ति--- 
तस्हा जिणमग्गादो गुर्णोह आदं परं च दब्वेसु। 


अभिगच्छदु इच्छादि णिम्मोह जदि अप्पणो अप्पा ॥ढे०॥ 
तस्माज्जिनमार्गात्‌ गरुणरात्मान पर च द्रव्येषु । 
भभिगच्छतु निर्मोहमिच्छति यद्यात्मन बात्मा॥&०॥। 


इह खल्वागमनिगदितेष्वनस्तेषु गुणेषु केश्चिद्गुणरन्ययोगव्यवच्छेदकतया साधारणता- 
सुपादाय विशेषणतामुपगतेरनस्तायां द्रव्यसंततो स्वपरविवेकमुपगच्छन्तु मोहप्रहाणप्रवण- 
बुद्धयों लब्धवर्णाः तथाहि-यदिदं सदकारणतया, स्वतः सिद्धमन्तबंहिसृखप्रकाशशालितया 
स्वपरपरिच्छेदक सदीयं॑ सम नाम चेतन्यमहमनेनव तेत समानजातीयससमानजातीयं वा 
व्यमन्यदपहाय मसात्मन्येवः वरतंमानेनात्मीयमात्मानतं- सकलजन्रिकालकलितश्नौच्यं द्वव्य॑ 
जानामि । एवं पृथक्त्ववृत्तस्वलक्षणंद्रव्यमन्यदपह्ाय तस्मिन्नेव च वर्तमाने सकलत्रिकाल- 
कलितश्नौव्यं द्रव्यमाकाश धर्मंमधर्म॑ काल पुइ्गलमसात्सान्तरं च निश्चिनोसि । ततो नाह- 
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माकाशं न धर्मो ना धर्मो तल च कालो न एदुगलो नात्सान्तरं च भवासि, यतो&सीष्वेकाप- 
वरकप्रबोधितानेकदी पप्रकाशेप्विव, संभुयावस्थितेप्वपि मच्चेतन्यं स्वरूपादप्रच्युतमेव मां 
पृथगवगमयति। एवमस्य निश्चितस्वपर विवेकस्थात्मनो न खलु विकारकारिणो मोहाड्कुरस्य 
प्रादुश्नृतिः स्थात्‌ ॥६ ० 

भूमिका--अब, सब प्रकार से स्व-परके विवेक की सिद्धि आगम से करने योग्य 
है, इस प्रकार उपसहार करते है--- 

अन्वयार्थ--| तस्मात्‌] इस कारण से (क्योकि स्व-पर के विवेक द्वारा मोह का 
नाश हो सकता है इस कारण से) [यदि] जो [आत्मा] आत्मा [आत्मनः] अपनी 
[निर्मोह | निर्मोहता [इच्छति] चाहता है तो [जिनमार्गात्‌| जिन मार्ग से (जिन आगम 
से) [द्रव्येष | (छह) द्वव्यो मे से [गुणं:] (विशेष) गुणो के द्वारा |[आत्मान परं च| स्व 
ओर पर को [अभिगच्छतु | जानो । 

टीका--मोहका क्षय करने के प्रति अभिमुख बुध-जन इस जगत्‌ में निश्चय से 
आग सें कथित अनच्त गुणों मे से किन्‍्ही गुणों के द्वारा-जो गुण अन्य (द्रव्य) के साथ 
योग (सम्बन्ध) रहित होने से असाधारणता को धारण करके विशेषत्व को प्राप्त हुए है, 
उनके द्वारा-अनन्त द्रव्य-परम्परा में स्व-परके विवेक को प्राप्त करो (मोह का क्षय करने 
के इच्छुक पडित जब आगम-कथित अनन्त गुणों में असाधारण लक्षणभृत गुणों के द्वारा 
अनन्त द्रव्य-परम्परा में 'यह स्व-द्रव्य है और यह पर द्रव्य है” ऐसा विवेक करो), जो 
कि इस प्रकार है-- 

सत्‌ और अकारण होने से स्वतःसिद्ध, अन्तर्मंख और बहिर्मुख प्रकाशवाला होने से 
स्व पर का ज्ञायक, ऐसा जो यह मेरे साथ संबन्ध वाला मेरा चैतन्य है तथा जो (चेतन्य) 
समान-जातीय अथवा असमान-जातीय अन्य द्रव्य को छोड़कर मेरे आत्मा में ही वर्तता 
है, उस (चंतन्य) के द्वारा मै अपने आत्मा को सकल त्रिकाल में श्रुवत्व का धारक द्रव्य 
जानता हूं, इस प्रकार पृथक्‌ रूप से वर्तने वाले स्वलक्षणों के द्वारा जो भन्य द्रव्य को 
छोड़कर उसी द्रव्य में बतंते हैं उनके द्वरा-आकाश, धर्म, अधर्म, काल, पुद्गल और अन 
आत्मा को सकल त्रिकाल मे श्रुवत्व-धारक द्रव्य के रूप से निश्चित करता हूँ (जंसे चेतन्प 
लक्षण के द्वारा भात्मा को क्ष॒व द्रव्य के रूप में जाना, उसी प्रकार अवगाहहेतुत्व, गति- 
हेतुत्व, इत्यादि लक्षणों से जो कि स्वलक्षणभ्ृत द्रव्य के अतिरिक्त अन्य द्रव्यों मे नही पाये 
जाते उनके द्वारा-आकाश धर्मास्तिकाय इत्यादि को भिन्‍न-भिन्‍न श्रुव द्वव्यों के रूप में 
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जानता हूँ)। इसलिये न सै आकाश हूँ, न धर्म हूँ, न अधर्म हूँ, न काल हूँ, न पुदुगल हूँ 
और न आत्मान्तर (अन्य आत्मा) हूँ, क्योंकि सकान के एक ही कमरे से जलाये गये अनेक 
दीपकों के. प्रकाशों की भांति, इकट्ठे (एक क्षेत्रावगाही ) रहने वाले द्वव्यो मे भी मेरा 
चैतन्य, निजस्व॒रूप से अच्युत ही रहता हुआ, मुझको पृथक्‌ जनाता (प्रगट करता) है । इस 
प्रकार निश्चित किया है स्व-पर का विवेक जिसने-ऐसे इस आत्मा के वास्तव में विकार 
को उत्पन्त करने वाले मोहांकुर का प्रादुर्भाव नही होता ॥६०॥ 
तात्पर्य॑बृत्ति 

अथ पूर्वेंसृत्रे यदुक्त स्वपरभेदविज्ञान तदागमतः सिद्धबतीति प्रतिपादयति -- 

तस्हा जिणसग्गादो यस्मादेव भणित पूर्व स्वपरभेदविज्ञानाद्‌ मोहक्षयों भवति, तस्मात्कारणा- 
ज्जिनमार्गाज्जिनागमात्‌ गुर्णेहि गुण आदं आत्मान, न केवलमात्मान पर च परद्रव्य च । केषू मध्ये ? 
दब्वेसु शुद्धात्मादिषड्द्रव्यमध्येष्‌ अहिगच्छदु अभिगच्छतु जानातु यदि । कि ” णिम्मोह इच्चदि जदि . 
निर्मोहभावमिच्छति यदिचेत्‌ । स कः ? अप्पा आत्मा | कस्य सबन्धित्वेव ? अप्पणों आत्मन इति । 

तथाहि--यदिदं मम चैतन्य स्वपरप्रकाशक तेनाह कर्ता शुद्धज्ञानदर्शनभाव स्वकीयमात्मान 
जानामि, परं च पुद्गलादिपञ्चद्रव्परूप शेषजीवान्तर च पररूपेण जानामि, तत कारण[देकापवरक- 
प्रबोधितानेकप्रदीपप्रकाशेष्वेवः सभूयावस्थितेष्वषि सर्चद्रव्येधू. मम सहजशुद्धचिदानन्देकस्व॒भावस्य 
केनापि सह मोहो नास्तीत्यभिप्रायः ॥& ०॥। 


एवं स्वपरपरिज्ञानविषये मूढत्वनिरासार्थ गाथाह्येन चतुर्थज्ञानकण्ठिका गता। इति पञ्च- 
विशतिगाथाभिज्ञानिकण्ठिकाचतुष्टया भिधानो ह्वितीयो5धिकार. समाप्त, । 


उत्थानिका--आगे पूर्व सूत्र से जिस स्व-पर के भेद-विज्ञान की बात्त कही है, वह 
भेद-विज्ञान जिन-आगम के द्वारा सिद्ध हो सकता है, ऐसा कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषाथ--( तम्हा) क्योकि पहले यह कह चुके है कि स्व पर के 
भेद-विज्ञान से मोह का क्षय होता है इसलिये (जिणमग्गादो) जिन-आगम (दव्वेसु) 
शुद्धात्मा आदि छा. द्वव्यों के सध्य से से (गुणेः) उनके उन गुणों के हारा (आदं परं च) 
आत्मा को और परद्रव्य को (अहिगच्छदु) जाने, (जदि) यदि (अप्पा) आत्मा (अप्पणो) 
अपने भीतर (णिम्मोहं) मोह-रहित भाव को (इच्चदि) चाहता है । 

विशेष यह है कि जो यह मेरा चैतन्यभाव अपने को और पर को प्रकाशमान 
करने वाला है उसी करके मे शुद्ध ज्ञानदर्शन भाव को अपना भात्मा रूप जानता हूँ तथा 
पर जो पुद्गल आदि पांच द्रव्य है तथा अपने जीव के सिवाय अन्य सर्वे जीव है, उन 
सबको पररूप से जानता हूँ । इस कारण से जंसे एक घर मे जलते हुए अनेक दीपकों का 
प्रकाश है किन्तु सबका प्रकाश अलग-अलग है। इस ही तरह सर्व द्रव्यों के भीतर मे मेरा 
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सहज शुद्ध चिदानन्दमय एक स्वभाव अलग है उसका किसी के साथ मोह नही है, यह 
अभिप्राय है ॥<६०॥। 
इस तरह स्व-पर के ज्ञान मे मुढता को हठाते हुए दो गायाओं के द्वारा चोथी 
ज्ञानकठिका पूर्ण हुई । 
इस तरह पच्चीस गाथाओं के द्वारा ज्ञावकंठिका का चतुष्टयथ नाम का दूसरा 
अधिकार पूर्ण हुआ । 
अथ जिनोदिता्ंश्रद्धानमन्तरेण घर्मलाभो न भवतीति प्रतर्केय ति--- 
सत्तासंबड्ेदे सविसेसे जो हि णेव सामण्णे। 
सददहुदि ण सो समणो तत्तो धम्मो ण संभवदि ॥४१॥ 
सत्तासम्बद्धानेतान्‌ सविशेषान्‌ यो हि नेव भ्रामण्ये । 
श्रद्धघाति नस श्रमण ततो धर्मोन समवति ॥&१॥ 
यो हि नाममतानि सादृश्यास्तित्वेव सामान्यमनुव्रजन्त्यपि स्वरुपास्तित्वेनाश्लिथ्टवि- 
शेषाणि द्रव्याणि स्वपरावच्छेदेवापरिच्छन्दन्तश्रदृधानो वा एवमेव श्वामप्येनात्मानं दमयति 
स खलु न॒ नाम श्रमण:। यतस्ततोष्परिच्छिन्नरेणकनककणिकाविशेषाद्ध लिधावकात्कनक- 
लाभ इच निरुपरागात्मतत्त्वोपलम्भलक्षणों धर्मोपलम्भो न संनुतिमनुभवति ॥८१॥ 


भूमिका--भब, जिनेन्द्र के कहे हुए पदार्थों के श्रद्धान बिना धर्म लाभ नहीं होता, 
यह न्यायपूर्द॑ंक विचार करते है-- 


अच्दयार्थे---| य*ः श्रामण्ये ] जो श्रमण अवस्था मे [ एतान्‌ सच्तासवद्धानु संविशपान ] 
एन सत्ता-सयुक्त सविशेप पदार्थों को [न एवं श्रद्धघाति | #द्वान नहीं करता [से] वह 
[ प्रमण न| श्रमण नही है [तत |] उस (प्रमणानभासपने) से [धर्म. ने सनवति ] धर्म का 
उद्भव नही होता है । 

टीका--जो (जीव ) सादृश्य ध्तित्व से समानता को धारण करते हुये भी स्वरूप 
अस्तित्व से विशेष-पुक्त इन द्वव्पो को स्व-पर के भेद से नहीं जानता हुआ और श्रद्धान 
नही बारता हुआ, यो ही [ 
आत्मा को (अपने को) दमन करत 
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तात्पयंवृत्ति 

अथ निर्दोषिपरमात्मप्रणीतपदार्थश्रद्धानमन्तरेण श्रमणों न भवत्ति, तस्माच्छुद्धोपयोगलक्षण- 
धर्मोषपि न सभवतीति निश्चिनोति-- 

सत्तासबड्धे महासत्तासबन्धेत सहितानू एदे एतान्‌ पूर्वोक्तशुद्धबीवादिपदार्थात्‌ । पुनरपि कि 
विशिष्टान्‌ ? सविसेसे विशेषसत्तावान्तरसत्तास्वकीयस्वरूपसत्ता तया सहितान जो हि णेव सामण्णे 
सहृह॒ृदि यः कर्ता द्रव्यश्रामण्ये स्थितो5पि न श्रद्धत्ते हि स्‍्फुट ण सो समणों निजशुद्धात्मरुचिरूप- 
निश्वयसम्यक्त्वपूर्वकपरमसामायिकसयमलक्षणश्रामण्पाभावात्स श्रमणो न भवति। इत्यभूतभाव- 
श्रामण्याभावात्‌ तत्तो धम्मो ण संभवदि तस्मात्पुर्वोक्तद्रव्यश्नमणत्सकाशा न्निरुपरागशुद्धात्मानुभूति- 
लक्षणधर्मोष्पि न सभवतीति सूत्रार्थ ॥&१॥ 

उत्थानिका--आगे यह निश्चय करते है कि दोपरहित अरहत परमात्मा द्वारा कहे 
हुए पदाथों के श्रद्धात के बिना कोई श्रमण या साधु नही हो सकता है ऐसे श्रद्धारहित 


साधु में शुद्धोपयोग लक्षण को रखने वाला धर्म भी सभव नही है--- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई जीव (हि) निश्चय से (सामण्णे) द्रव्य 
रूप से साधु अवस्था में विराजमान होकर भी (सत्तासंबंडे सविसेसे) महासत्ता के सर्बंध 
रूप सामान्य अस्तित्व सहित तथा विशेष सत्ता या अवान्तर सत्ता या अपने स्वरूप को 
सत्ता सहित विशेष अस्तित्व सहित (एवे) इन पूर्व मे कहे हुए शुद्ध जोब आदि पदार्थों को 
(ण सहृहदि) नहीं श्रद्धान करता है (सो समणो ण) वह अपने शुद्ध आत्मा की रुचि रूप 
निश्चय सम्यग्दर्शनपुवंक परम सामायिक संयम लक्षण को रखने वाले साधुपने के बिना 
भाव साधु नहीं है, इस तरह भाव साधुपने के अभाव से (तत्तो धम्पो ण संभवदि) उस 
पुर्वोक्त द्रव्य साधु से वीतराग शुद्धात्मानुभव लक्षण को धरते वाला धर्म भी नही पालन हो 
सकता है, यह सूत्र का अर्थ है ॥।४१॥ 


अथ 'उघसपयाप्ति सम्मं जत्तो णिव्वाणसंपत्ती' इति प्रतिज्ञाय चारित्तं खलु धम्मो 
धम्मो जो सो समो त्ति णिह्िद्ठो' इति साम्यस्य धर्मत्व॑ं निश्चित्य 'परिणमदि जेण दव्वं 
तककालं तस्मयं त्ति पण्णत्तं, तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मों सुणेयन्वो' इति यदात्मनों 
धर्मत््वमासुत्रयितुमुपक्रान्तं, यत्प्रसिद्धयें च 'धम्मेण परिणदष्पा अप्पा जदि सुद्धसंपओगजुदो 
पावदि णिव्वाणसुहं' इति निर्वाणसुखसाधनशुद्धोपयोगो5घिकतुंमारब्ध:, . शुभाशुभोपयोगों 
च विरोधिनों निरध्वस्तो, शुद्धोपपोगस्वरूपं॑ चोपवरणितं, तत्प्रसादजौं चात्मनों ज्ञानानन्दो 
सहजो समुच्योतयता संवेदन-स्वरूपं सुब्षस्वरूपं च प्रपजुचितमु । 


तदध्ुत्रा क्थं कथमपि शुद्धोप्योगप्रसादेन प्रसाध्य परमनि.स्पृहमात्मतृप्ता पारमेश- 
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वरीप्रवृत्तिमध्युपगत' कृतक्ृ॒त्यतामवाप्य नितान्तमनाकुलो भुत्वा प्रलीनभेदवासनोन्सेषः स्वयं 
साक्षाद्ध्म एवास्मीत्यवतिष्ठते--- 
जो णिहदमोहदविट्ठी आगमकुसलो विरागचरियम्हि । 
अब्भुदिठदों महप्पा धम्मो त्ति विसेसिदों समणो ॥<6२॥ 
यो निहतमोहदृष्टिरागमकुशलो विरागचरिते। 
अभ्युत्यितो महात्मा धर्म इति विशेषित; श्रमण: ॥।&२॥। 
यदयं स्वयमात्मा धर्मों भवति स खल्‌ सनोरथ एवं, तस्प त्वेका बहिमेहिदृष्टिरेव 
विहन्त्री । सा चागसकौशलेनात्सज्ञानेन च निह॒ता, नात्र सम पुनर्भावसापत्स्थते । ततो 
वीतरागचा रित्रसृत्रितावतारों ममायमात्मा स्वयं धर्मो भुत्वा निरस्तसमस्तप्रत्यूहृतया नित्यमेच 
निष्कम्प एवावतिष्ठते । अलमति तरिस्तरेण । स्वस्ति स्थाद्ादमुद्विताय जेनेस्राथ शब्दब्रह्मणें 
स्वस्ति तन्पुलायात्मतत्त्वोपलम्भाय च, यत्प्रसादादुइग्रन्थितो झगित्येवासंसारबद्धों मोह- 
ग्रस्थि: । स्वस्ति च परमवीतरागचारित्रात्मने शुद्धोपपोगाय, यत्प्रसादादयमात्मा स्वयमेव धर्मो 
भृतः ॥ ८ २।। 
भूमिका--/“उपसंपद्ये साम्यं यतो निर्वाणसंप्राप्ति:” इस प्रकार (पांचवीं गाथा में ) प्रतिज्ञा 
करके, चारित्रं खलु धर्म: धर्म: यः 'तत्‌ साम्यं इति निर्दिष्दं' इस प्रकार (सातवी गाथा 
पे) साम्प के धर्म-पनेको निश्चित करके, 'परिणमतति येन द्वव्यं तत्काल तनन्‍्मयं इति प्रन्नप्तं 
तस्मात्‌ धर्मंपरिणत' आत्मा धर्मः मन्तव्यः'” इस प्रकार (आठवी गाथा में) जो आत्मा का 
धर्मेत्व कहना प्रारम्भ किया और जिसकी सिद्धि के लिये “धर्मण परिणतात्मा आत्मा यदि 
शुद्धसंप्रयोगयुतः प्राप्नोति निर्वाणसुखं” इस प्रकार (ग्यारह॒वीं गाथा से) निर्वाण सुख का 
साधन शुद्धोपपोण कथन करने के लिये प्रारम्भ किया, विरोधी शुभ अशुभ उपयोगों को 
नष्ट किया (हैय बताया ), शुद्धोपयोग के स्वरूप को (चौदहुवीं गाथा मे) वर्णन किया, उस 
(शुद्धोपयोग ) के प्रसाद से उत्पन्न होने वाले आत्मा के सहज ज्ञान और आनन्द को 
समझाते हुये ज्ञान के स्वरूप का (गाथा २१ से ५२ तक) और सुख के स्वरूप का (गाथा 
५३ से ६८ तक) विस्तार किया, उसको (आत्मा के धर्मतत्व को) अब किसी भी प्रकार 
शुद्धोपयोग के प्रसाद से (गाथा ७८ से &१ तक) सिद्ध करके, परम निःस्पृह आत्मतृप्त 
पारमेश्वरो प्रवृत्ति को प्राप्त होते हुये कृतक्ृत्यता को प्राप्त करके अत्यन्त अनाकुल होकर, 
जिनके भेदवासना (विकल्प परिणाम) की प्रगठता का प्रलय हुआ है ऐसे होते हुए ठहरते 


है । अब (आचार्य देव) में स्वयं साक्षात्‌ धर्म ही हूँ” इस प्रकार रहते है (ऐसे भाव में 
निश्चल-स्थिर होते है)-- 
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अन्वयार्थ--[ य.] जो [निहतमोहदृष्टि.] जिसकी मोह॒दृष्टि नष्ट हो गई है 
(सम्यर्दृष्टि है) [आगम-कुशलः | आगम में कुशल है (सम्यग्जानी है) और [विरागचरिते 
अभ्युत्यित.] जो वीतरागचारित्र मे आरूढ है, [महात्मा श्रमण ] (वह) महात्मा श्रमण 
[धर्म इति विशेषित ] “धर्म” इस नाम से विशेषित किया गया है। अर्थात्‌ वह धर्म 
ही है। 
टीका--जो यह आत्मा स्वयं धर्म होता है, वह वास्तव से मनोरथ ही है। उसके 
(आत्मा के या मनोरथ के) तो विध्न डालने वाली एक (मात्र) बहिर्मोहदृष्टि (बहिर्मूख 
मोहदृष्टि) ही है, और वह (मोह-दृष्टि) आगम-कौशल्य (आगम सें कुशलता) से तथा 
आत्मज्ञान से नष्ट हो चुकी है। इसलिये अब वह मेरे पुन. उत्पन्त नहीं होगी । इसलिये 
वीतरागचारित्र रूप से प्रगटता को प्राप्त (वीतरागचारित्ररूप पर्याय में परिणत) मेरा 
यह॒ आत्मा, स्वयं धर्म होकर, समस्त विघ्नों का नाश हो जाने से, सदा निष्कम्प 
ही रहता है। अधिक विस्तार से बस हो। जयवन्त वर्तों स्थादवाद मुद्रित जनेन्द्र- 
शब्द-ब्रह्म और जयवन्त वर्तों शब्द-ब्रह्ममुलक आत्मतत्त्वोपलब्धि, कि जिसके प्रसाद से 
अनादि संसार से बंधी हुई मोहग्रन्थि तत्काल ही छुट गई है। और जयवन्त वर्तो परम 
वीतरागचारित्र स्वरूप शुद्धोपपोग, कि जिसके प्रसाद से यह आत्मा स्वयस्ेव धर्म हुआ 
है ॥६२॥। 
कलश (मन्दाक्राता छत्द) 
आत्मा धर्म" स्वयप्तिति भवन्‌ प्राप्प शुद्धोपयोगं, 
नित्यानन्दप्रसरस रस ज्ञानतत्त्वे निलीय । 


प्राप्स्यत्युच्चरविचलतया. निःप्रकस्पप्रकाशां, 
स्फूर्जज्ज्योति:सहजविलद्रत्नदीपस्प लक्ष्मीम्‌ ॥५॥ 


अन्वय--इति शुद्धोपयोगं प्राप्य आत्मा स्वयं धर्म: भवन्‌ नित्यानन्दप्रसरसचूसंज्ञा- 
नतत्त्वे उच्चे: अविचलतया स्फूर्जज्ज्योतिःसहजविलसद्रत्नदीपस्थ निःप्रकस्पप्रकाशां लक्ष्मी 
प्राप्स्पति । 

अन्वयार्थ--- | इति ] इस प्रकार [शुद्धोपयोग ] शुद्धोपयोग को | प्राप्य] प्राप्त करके 
[आत्मा] आत्मा [स्वय] स्वय [धर्म. भवन्‌] धर्म होता हुआ [अर्थात्‌ स्वय धर्मेरूप 
परिणत होता हुआ] [नित्यानन्दप्रसरसरस ज्ञाचतत्वे] नित्य आनन्द के प्रसार से सरस 
(शाश्वत आनन्द के प्रसार से रस-युकत) ज्ञान तत्त्व मे (लीन होकर) [उच्चे. अविचलतया | 
अत्यन्त अविचलता के कारण [स्फूर्जज्ज्योति.-सहजविलसद्रत्नदीपस्य ] दैदीप्यमान और 
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सहजरूप से विलसित (स्वभाव से ही प्रकाशित) रत्नदीपक की |निःकप-प्रकाशा ] निप्कप- 


प्रकाशमय [लक्ष्मी | शोभा को | प्राप्स्यति] पाता है (अर्थात्‌ र॒त्नदीपक की भाँति स्वभाव 
से ही निष्कपतया अत्यन्त प्रकाशित होता जानता रहता है) । 
निश्चित्यात्मन्यधिकृतसिति ज्ञानतत््व यथावत्‌ तत्सिद्धचर्थ प्रशमविषय ज्ञेयतत्त्व बुभुत्सु:। 
सर्वानर्थानु कलयति गुणद्रव्यपर्याययुक्‍त्या प्रादुर्भतिनं भवति यथा जातु मोहांकुरस्प ॥६॥ 
अन्वय--भात्मनि अधिक्वतं ज्ञानतत्त्वं इति यथावत्‌ निश्चित्य तत्सिद्धर्थ प्रशम- 
विद॒य ज्ञेयतत्त्वं बुधुत्सुः सर्वान्‌ अर्थान्‌ द्रव्यगुणपर्याययुकत्या यथा कलयति येव मोहांकुरस्य 
जातु प्रादु्ृतिः न भवति । 
अन्वयार्थ--[ आत्मनि अधिक्कत | आत्मारूपी अधिकरण (आश्रय) मे रहने वाले 
ज्ञान तत्व को [इति] इस प्रकार [यथावत्‌ निश्चित्य | यथार्थतया निश्चय करके, 
[ तत्सिद्धचर्थ | उसकी सिद्धि के लिये (केवलज्ञान प्रगट करने के लिये) [प्रशमविषय | 
प्रणम के लक्ष्य सै (उपशम प्राप्त करने के हेतु से) [ज्ञेयतत्त्व बुभुत्सु | ज्ञेय तत्त्व को जानने 
का इच्छुक जीव [ सर्वान्‌ अर्थात्‌] सब पदार्थो को [द्रव्यगुणपर्याययुक्त्या | द्रव्य-गुण-पर्याय 
सहित [यथा | इस प्रकार से [कलयति ] जानता है [येन] (कि) जिससे [मोहाकुरस्य | 
मोहाकुर की [जातु] कभी किचित मात्र भी [प्रादुभू ति. न भवति | उत्पत्ति नही होती । 


प्रवचनसार श्री अमृतचन्द्र सुरि विरचित तत्त्वदीपिका नामक टीका सहित ज्ञानतत्त्व 
प्रशापत नामक प्रथस श्रुत्तस्कन्ध समाप्त हुआ । 
तात्पयँव॒त्ति 
अथ “उपसंपयामि सम्म॑ ! इत्यादि नमस्कारगाथाया यत्प्रतिज्ञात, तदनन्तर “चारित्त खलु धम्मो' 
इत्यादिसूत्रेण चारित्रस्य धर्मत्व व्यवस्थापित, अथ “परिणमदि जेण दब्वं” इत्यादिसूत्रेणात्मनो धर्मत्व 
भणितमित्यादि । तत्सव॑ शुद्धोपयोगप्रसादात्प्रसाध्येदानी निश्चयरत्नत्रयपरिणत आत्मेव धर्म इत्य- 
वर्तिष्ठते । अथवा द्विततीयपातनिकासम्यक्त्वाभावे श्रमणो न भवति तस्मात्‌ श्रमणाद्धमोपि न भवति, 
तह कथ श्रमणो भवत्ति ? इति पुष्टे प्रत्युत्तर प्रयच्छन्‌ ज्ञानाधिकारमुपस हरति -- 
जो णिहदमोहदिद॒ठी तत्त्वार्थश्रद्धानलक्षणव्यवहारसम्यवत्वोत्पन्नेच निजशुद्धात्मरुचिरूपेण 
निश्चयसम्यक्त्वेन परिणतत्वा न्िहतमोहदृष्टिविध्व सितदर्शनमोहो य । पुनश्च कि रूप: ? आगमकुसलो 
निर्दोषिपरमात्मप्रणीतपरमागमाध्यासेन निरुपाधिस्वसवेदनज्ञानकुशलत्वादागमकुशल आगमप्रवीण. । 
पुनश्व॒ कि रूप. ” विरागचरियस्हि अब्भुदिठदों ब्रतसमितियुप्त्यादिबहिरज्भचारित्रानुष्ठानवशेन 
स्वशुद्धात्मनि निश्चलपरिणतिरूपवीतरागचा रित्रपरिणतत्वातू परमवीतरागचा रित्रे सम्यगभ्युत्यित 
उद्यत । पुनरपि कथभूत. ? महप्पा मोक्षलक्षणमहार्थताधक वेन महात्मा धम्प्तोत्ति व्सित्तिदों समणो 
जीवितमरणलाभालाभादिसमताभावनापरिणतात्मा स श्रमण एवाभेदनयेन धर्म इति विशेषितों 
मोहक्षोभविहीनात्मपरिणामरूपो निश्चयधर्मो भणित इत्यर्थ ॥&२॥ 


उत्थानिका--आगे आचाये महाराज ने पहली नमस्कार को गाथा में “उवसपयामि 


सम्म” आदि मे जो प्रतिज्ञा की थी। उसके पीछे “चारित्त खलु धम्मो” इत्यादि सूत्र से 
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चारित्र के धर्मपना व्यवस्थापित ' किया था तथा “परिणमदि जेण दव्वं” इत्यादि सूत्र से 
आत्मा के धर्मपना कहा था इत्यादि सो सब शुद्धोपयोग के प्रसाद से साधने योग्य है। अब 
यह कहते है कि निश्चयरत्तत्रय मे परिणमन करता हुआ आत्मा ही धर्म है। अथवा 
दूसरी पातनिका यह है कि सम्यकत्व के बिना मुनि नही होता है ऐसे मिथ्याद्प्टि श्रमण से 


धर्म सिद्ध नही होता है, तब फिर किस तरह श्रमण होता है ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर देते 
हुए इस ज्ञानाधिकार को सकोच करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो समणो) जो साधु (णिहदमोहदिट॒ठी) तत्वाथ्थ 
श्रद्धानहप व्यवहार सम्यक्त्व के द्वारा उत्पन्त निश्चयसम्यग्द्शन में परिणमन करने से 
दर्शंनपोह को नाश कर चुका है, (आगसकुसलो) निर्दोष परमात्मा से कहे हुए परसागम 
के अभ्यास से उपाधि रहित स्वसचेदन्ज्ञान की घचतुराई से आगमज्ञान में प्रवीण है, 
(विरागचरियम्हि अब्भुट्ठिदो) व्रत, समिति, गुप्ति आदि बाहरी चारित्र के साधन के वश 
से अपने शुद्धात्मा में निश्वल परिणसन रूप वीतराणगचारिदत्र मे वर्तने के द्वारा परम 
वीतरागचारित्न से भले प्रकार उद्यमी है तथा (महप्पा) मोक्ष रूप महा पुरुषार्थ को साधने 
के कारण महात्मा है वही (धम्मो त्ति विसेसिदों) जीना, मरना, लाभ, अलाभ आदि में 
समता की भावना मे परिणसत्त करने वाला श्रमण ही अभेदनय से मोह क्षोभ रहित आत्मा 
का परिणामरूप निश्चयधर्म कहा गया है ॥४२॥ 

तात्पयंव॒त्ति 
अथवशधूतनिश्चयरत्नत्रयपरिणतमहातपोधनस्य योउसौ भक्ति करोत्ति तस्थ फल दर्शयति-- 
जो तं दिदठा तुटठो अब्भुट्ठित्ता करेंदि सक्‍कारं। 
वंदणणससणादिहि तत्तो सो धस्ममादियदि ॥६२-१७ 

जो तं दिठठा तुदणो यो भव्यवरपुण्डरीको निरुपरागशुद्धात्मोपलम्भलक्षणनिश्चयधमंपरिणत 
पूर्वसूत्रोवत मुनीश्वरं दुष्ट्वा तुष्टो निर्भरगुणानुरागेण सतुष्ट:ः सन्‌ । कि करोति ? अब्थुदिठत्ता करेदि 
सवकार अभ्युत्यान कृत्वा मोक्षसाधकसम्यक्त्वादिगुणाना सत्कारं प्रशसा करोति वंदणणससणाददिहि 
तत्तो सो धम्मसादियदि “तवसिद्ध णयसिद्ध ” इत्यादि बदना भण्यते, नमोस्त्वित्ति नमस्कारो भण्यते, 
तत्प्रभृतिभक्तिविशेषे* तस्माद्यतिवरात्स भव्यः पुण्यमादत्ते पुण्य गृहणाति इत्यथ ॥६&२-१॥। 

उत्थानिका--आगे ऐसे निश्चयरत्नत्रय मे परिणमन करने वाले भहामुनि की जो 
कोई भक्ति करता है उसके फल को दिखाते है-- 

अन्चय सहित विशेषार्थ--(जो तं दिदुठा तुदठो) जो कोई भव्यों मे प्रधान बीत- 
राग शुद्धात्मा के अनुभवरूप निश्चयधर्म में परिणामने वाले सूत्र में कहे हुए मुनीश्वर को 
देखकर पूर्ण गुणों में अनुरागभाव से संतोषी होता हुआ (अब्भुट्ठत्ता) उठकर (वंदणण्ममं- 
सणादिहि सकक्‍कारं करेदि) “तव सिद्धे णयसिद्धे” इत्यादि वदना तथा “नमोस्तु” रूप 
नमस्कार इत्यादि भक्ति विशषों के द्वारा सत्कार या प्रशंसा करता है (सो तत्तो धस्ममा- 
दियदि) सो भव्य उस यतिवर के निमित्त से धर्म प्राप्त करता है ॥६२॥१॥ 
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तात्पयंवृत्ति 
अथ तेन पुण्येत भवान्तरे कि फल भवतीति प्रतिपादयति-- 
तेण णरा व तिरिच्छा देंवि वा साणुसि गाँद पय्या। 
विहविस्सरियेह. सया सपुण्णमणोरहा होंति ॥६२-२४ | 

तेण णरा व तिरिच्छा तेन पूर्वोक्तिपुण्येनात्र वतंमानभवे नरा वा तिय्य॑जञ्चो वा देव वा 
सार्णगास गदि पय्या भवान्तरे देवी वा मानुषी वा गति प्राप्य विहृविस्सरियेहिं सया संवुण्णमणो रहा 
होति राजाधिराजरूपलावण्यसौभाग्यपुत्रकलत्रादिपरिपूर्ण विभूतिविभवो हक आज्ञाफलमेश्वय 
भण्यते, ताभ्या विभवैश्वर्याभ्यां सपूर्णमनोरथा भवन्तीति । तदेव पुण्य भोगादिनिदानरहितत्वेव यदि 
सम्यकक्‍त्ववूर्वक भवति तह तेत परम्परया मोक्ष लभन्त इति भावार्थ: ॥ढै२-२॥ 

इति श्रीजयसेनाचार्य कृतायां तात्पय॑वृत्तौ पूर्वोक्तप्रकारेण “एस सुरासुरमणुसिदवंदियं'" 
इतीमा गाथामादि कृत्वा द्वासप्ततिगाथानि: शुद्धोपयोगाधिकार', तदनन्तर “देवजदिगुरुपुजासु 
इत्यादि पञुचविशतिगाथाभिरज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयाभिधानो द्वितीयोडईधिकार: ततश्च “सत्तासंबंधे' 
इत्यादि सम्यक्त्वकथनरूपेण प्रथमा गाथा, रत्वन्रयाधारपुरुषस्य धर्म सम्भवतीति “जो णिह॒ृदमोह- 
दिट्‌ठी” इत्यादि द्वितीया चेति स्वतन्त्रगाथाद्ययमु, तस्य निश्चयधर्म सज्ञतपोधनस्य योञसौ भक्ति करोति 
तत्फलकथनेन “जो त॑ दिद्‌ठा” हृत्यादि गाथाद्रयम्‌ । इत्यधिकार-द्येन पृथग्भूतगाथाचतुष्टयसहिते- 
नैकोत्त रशतगाथाभि--भजञनित त्त्वप्रतिपादक-ना मा प्रथमो महाधिकार. समाप्त: ॥१॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि उस पुण्य से परभव में क्या फल होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेण) उस पूर्व सें कहे हुए पृण्य से (णरा वा 
तिरिच्छा) वर्तमान के मनुष्य या तिर्यंच (देवि वा साणुसि गदि पंथ्या) सरकर अन्यभव 
में देव या सनुष्य की गति को पाकर (बिह॒विस्सरियेहि सथा संपुण्णमणोरहा होंति) राजा- 
घिराज-सम्बन्धी रूप, सुन्दरता, सौभाग्य, पुत्र, स्त्री आदि से पूर्ण विभूति तथा आज्ञारूप 
ऐश्वयं से सफल सनोरथ होते है। बही पुण्य यदि भोगों के निदाव बिना सम्यक्द्शेन 
पूृ्व॑ंक होता है तो उस पुण्य से परम्परा सोक्ष की प्राप्ति होती है। यह भावार्थ है ॥८२।२॥ 

इस प्रकार श्री जयसेनाचार्य कृत तात्पय॑-बृत्ति ठीका से पूर्व में कहे प्रमाण “एस 
सुरासुरमणुसिदवदियं” इस गाथा को आदि लेकर ७२ (बहत्तर) गाथाओं में शुद्धोपपोग का 
अधिकार है, फिर 'दिवदजदि गुरु पुजासु” इत्यादि पच्चीस गाथाओं से ज्ञानकंठिका चतुष्टय 
नाम का दूसरा अधिकार है फिर “सत्तासंबद्धेदे” इत्यादि सस्यक्दर्शन का कथन करते हुए 
प्रथम गाथा, तथा रत्नन्नय के धारी पुरुष के ही धर्म सम्भव है, ऐसा कहते हुए “जो णिह॒द- 
मोहदिद्‌णी' इत्यादि इसरी गाथा है, इस तरह दो स्वतन्त्र गाथाएं है। उस निश्चयधर्म- 
धारी तपस्वी की जो कोई भक्ति करता है उसका फल कहते हुए “जो तं दिट्‌्ठा” इस तरह दो 


अधिकारों से व पृथक्‌ चार गाथाओ से, सब एक-स्तौ-एक यायाओं से यह ज्ञानतत्त्वप्रतिपादक 
नामक प्रथम अधिकार समाप्त । फ़ 


अिननमन+ अल न्‍लचड बज+ आओ» 


ब्लेयतत््व-प्रज्ञायन 
ह २ 


अथ ज्ञेयतत्त्वप्रज्ञापनं, तत्र पदार्थस्य सम्यग्रव्यगुणपर्यायस्वरूपमुपवर्णयति--- 
अत्थोी खलु दव्बमओ दव्वाणि गृुणप्पगाणि भणिदाणि । 
तेहि पुणो पज्जाया पज्जयसृढा हि. परसमया ॥डेशे॥ 


अर्थ खलु द्रव्यमयो द्रव्याणि ग्रुणात्मकानि भणितानि । 
तैस्तु पुन. पर्याया पर्ययमूढा हि परसमया: ॥&३॥। 


इह किल यः कश्चन परिच्छिद्यमानः पदार्थ: स सर्व एवं विस्तारायतसामान्यस- 
मुदायात्मना ब्रव्येणाभिनिव्‌ त्तत्वादद्रव्यमय' । द्रव्याणि तु पुनरेकाश्रयविस्तारविशेषात्म- 
केगुणरभिनिव्‌ त्तत्वादुगुणात्मकानि । पर्यायास्तु पुनरायतविशेषात्मका उत्तलक्षणद्वंव्ये- 
रपि गुणरप्यशिनिव्‌ त्तत्वादुद्रव्यात्मका अपि गुणात्मका अपि। तन्नानेकद्रव्यात्मकेक्यप्रति- 
पत्तिनिबन्धनो द्रव्यपर्याय । स ट्विविधः, समानजातीयोइसमानजातीयश्च । तत्र ससान- 
जातीयो नाम यथा अनेकपुद्गलात्मको हृच्णुकस्व्यणुक इत्यादि, असमानजातोीयों नाम 
यथा जीवपुद्गलात्मको देवो मनुष्य इत्यादि । गुणद्वारेणायतानक्यप्रतिपत्तिनिबन्धनों 
गुणपर्यायः । सो$पि द्विविधः स्वभावपर्यायो विभावपर्यायश्च । तत्न स्वभावपर्यायो नाम 
समस्तद्रव्याणामात्मीयात्मीयागुरुलघुगुणद्वारेण प्रतिसमपसम्ुदी यपानषट्स्थानपतितवृद्धिहानि- 
नानात्वानुभूतिः, विभावपर्यायों नास रूपादीनां ज्ञानादीनां वा स्वपरप्रत्ययवर्तेमानपुर्वोत्त रा- 
वस्थावतीर्णतारतम्योपदर्शितस्वभावविशेषानेकत्वापत्ति: । अथेदं दृष्टान्तेव द्रद्यति--यर्थव 
हि सर्वे एवं. पटोष्वस्थायिना विस्तारसामान्यसमुदायेनाभिधावताइ5यतसामसान्यससुदायेन 
चामिनिवेत्यंमानस्तन्मय एवं, तथेव हि सर्व एवं पदार्थोष्वस्थायिना विस्तारसासान्यससमुदाये- 
नाधभिधावता&्यतसासान्यससुदायेन च द्रव्यनास्ताभिनिव॑त्त्यंमानों द्रव्यमथ एवं। यथेव च 
पटेडवस्थायी विस्तारसामान्यसम्ुदायोइभिधावज्नायतसासान्यसमुदायों वा गुणेरन्षिनिवव॑त्य॑मानो 
गुणेभ्यः पृथगनुपलस्भादगुणात्मक एवं। तथैव च पदार्थेष्ववस्थायी विस्तारसासान्यसमु- 
दायोइभिधावन्तायतसामान्यसमुदायो वा द्रव्यनासा गुणेरभिनिर्व॑त्यंमानों गुणेभ्य पृथगनुपल- 
स्भादगुणात्मक एवं। तथंब च पदार्थेष्ववस्थायी विस्तारसामान्यसम्रुदायो5भिधावन्तायत- 
सामान्यसमुदायो वा द्रव्यनामा गुणरभिनिर्वत्यंमानों गुणेभ्यः पृथगतुपलम्भाइगुणात्मक एवं । 
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यथैव चानेकपटात्मको ह्विपटिका त्रिपठिकेति समानजातीयो द्रव्यपर्यायः, तथेव चानेकपुद्ग- 
लात्सको हृचणुकस्त्यणुक इति समानजातीयो द्रव्यपर्यायः । यर्थव चानेककौशेयककार्पास- 
ससयपटात्मको द्विपठिकात्रिपटिकेत्यससानजातीयो द्रव्यपर्यायः, तर्थंव चानेकजीवपुद्गलात्सको 
देवो मनुष्य इत्यससानजातीयो द्रव्यपर्याय: । यथेव च क्वचित्पटे स्थुलात्मीयागुरुलघुगुण- 
द्वारेण कालक्रमवृत्तेत तानाविधेन परिणमन्तानात्वप्रतिपत्तिगुणात्मकः स्वभावपर्यायः, तथंव 
च समस्तेष्वपि द्र॒व्येषु सुक्ष्मात्मीयागुरुलघुगुणद्वारेण प्रतिससयसम्रुदीयमानषट्स्थानपतितवृद्धि- 
हानितान त्वानुभुतिः गुणात्मकः स्वभावपर्याय: । यथच्र च पटे रूपादीनां स्वपरप्रत्ययप्रवते- 
मानपूर्वोत्तरावस्थावतीणंतारतस्पोपदर्शितस्वभावविशेषानेकत्वापत्तिगुणात्मको विभावपर्याय', 
तथंव चु समस्तेष्वपि द्रव्येषु रूपादीनां ज्ञानादीनां वा स्वपरप्रत्ययप्रवतंमानपुर्वोत्त रावस्था- 
वत्तीणंतारतस्पोपदर्शितस्वभावविशेषानेकत्वापत्तिगुणात्मको विभावपर्याय:ः इयं हि सवंपदार्थानां 
द्रव्यगुणपर्यायस्वभावप्रकाशिका पारमसेश्वरी व्यवस्था साधीयसी, न पुनरितरा। यतो हि 
बहुवो5पि पर्यायमान्रसेवावलस्ब्य तत्त्वाप्रतिपत्तिलक्षणं मोहमुपगच्छन्तः परससया भवन्ति 
॥डे २।। 

भूमिका--अब ज्ञेयतत्त्व का प्रज्ञापन करते है, अर्थात्‌ ज्ञेयतत्व बतलाते है। उसमें 
(प्रथम ही) पदार्थ के द्रव्यगुणपर्याय के सम्पक्‌ (यथार्थ) स्वरूप का वर्णन करते हैः--- 

अच्वयार्थ--| अथे: खलु | पदार्थ वास्तव से | द्रव्यमयः | द्रव्यस्वरूप है, [द्रव्याणि | 
द्रव्य [गुणात्मकानि | गुणात्मक [भणितानि| कहे गये है, [तै. तु पुनः] और द्रव्य तथा 
गुणों से [पर्याया.] पर्याय होती है। [पर्यायमृढा: हि] पर्यायमृंड जीव [परसमया. | 
प्रसमय [मिथ्यादृष्टि) है । 

टीका--इस विश्व सें वास्तव सें जो कोई जानने सें आने वाला पदार्थ हे, वह 
समस्त ही विस्तारसामान्यससुदायत्मक (गुणात्मक अर्थात्‌ गुणो का समुह) और आयत- 
सामान्यसघुदायात्मक (क्रमभावी पर्यायात्मक-पर्यायों का समुह) द्रव्य से रचित होने से 
द्रव्यभय है भर्थात्‌ द्रव्य है और द्रव्य एक जिनका आश्रय है ऐसे विस्तार विशेष स्वरूप 
गुणों से रचित होने से, गुणात्मक है । 

पर्याय जो कि आयतविशेष स्वरूप है, जिनके लक्षण (ऊपर) कहे गये है ऐसे 
द्रव्यों से, तथा जिनके लक्षण ऊपर कहे गये ऐसे गुणों से रचित होने से--द्रव्यात्मक भी है 
तथा गुणात्मक भी है । उनमे, अनेक द्रव्यात्मक एकता की प्रतिपत्ति की (ज्ञान कराने की ) 
कारणसपृत द्रव्यपर्याय है। वह दो प्रकार है। (१) समानजातीय (२) असमानणजातीय। 
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उसमे (१) समानजातीय वह है,--जंसे कि अनेक पुद्गलात्मक दृयणुक त््यणुक इत्यादि 
(२) असमानजातोय वह है, जेसे कि जीव पुदुगलात्मक देव, मनुष्य इत्यादि । गुण द्वारा 
आयतरूप अनेकता की प्रतिपत्ति की कारणभुत गुणपर्याय है। वह भी दो प्रकार है। (१) 
स्वभावप्रर्याय, (२) विभावपर्याय । उससे, समस्त द्रव्यों के अपने-अपने अगुरुलघुगुण 
द्वारा प्रतिसमय प्रगट होने वाली षट्स्थानपतित हानि--वृद्धि रूप अनेकतत्व की अनुभुति 
स्वभावपर्याण है, रूपादि के या ज्ञानादि के सव॒पर के कारण #धप्रवर्तमान पुर्वोत्तर 
अवस्था में होने वाले तारतम्य के कारण देखने मे आने वाले स्वभाव विशेषरूप अनेकत्व 
से आ पड़ने वाली विभावपर्याय है। 


अब यह (पूर्वोक्त) कथन को दृष्टान्त से दृढ़ करते है जैसे सम्पूर्ण पट अवस्थायों 
(स्थिर) विस्तार सामान्य सम्तुदाय से (चौड़ाई से) ओर दोड़ते (बहते, प्रवाह रूप काल- 
क्रम से चलते हुये) आयत सामान्य समुदाय से (लम्बाई से) रचित होता हुआ तनन्‍मय ही 
है, इसी प्रकार सब ही पदार्थ द्रव्य/ नामक अवस्थायी विस्तार सामान्य समुदाय से और 
दौड़ते हुपे आयत सामान्य सम्तुदाय से रचित होता हुआ द्रव्यमय ही है। और जेसे पट में, 
अवस्थायी विस्तार सामान्य समुदाय या दौड़ते हुये आयत सामान्यसमुदाय (रूप पट) गुणों 
से रचित होता हुआ गुणों से पृथक नही प्राप्त होने से गुणात्मक ही है, उसही प्रकार से 
पदार्थों मे, अवस्थायी विस्तार सामान्य समुदाय या दोड़ता हुआ आयत सामान्य समुदाय 
जिसका नाम “द्रव्य है बह--गुणों से रचित होता हुआ गुणों से पृथक्‌ नही प्राप्त होने से 
गुणतत्मक ही है। और जैसे अनेक पटात्मक (एक से अधिक चस्त्रों से निर्मित) ट्विपटिक, 
+त्रिपटिक समानजातीय द्रव्य-पर्याय है, उसी प्रकार अनेक पुद्गलात्मक द्वि-अणुक, त्रिअणुक 
आदि समानजातोय द्रव्यपर्यायथ है और जंसे अनेक रेशमी और सूती पटों के बने हुए 
द्विपटिक, त्रिपटिक ऐसी असमानजातीय द्रव्यपर्याय है, उसी प्रकार अनेक जीव पुद्गला- 
त्मक देव, सनुष्य ऐसी असमानजातीय द्रव्य पर्याय है। जैसे कभी पद सें अपने स्थूल 
अगुरुलघुगुण द्वारा कालक़म से प्रवर्तंमान अनेक प्रकार रूप से परिणमित होने के कारण 


अनेकत्व की प्रतिपत्ति रूप गुणात्मक स्वभावपर्याय है । उसी प्रकार समस्त द्रव्यो में अपने 


*+---स्व उपादान और पर निमित्त है। + --ह्िंपटिक-दो थानो को जोडकर (सीकर) बनाया गया एक 
वस्त्र (यदि दोनो थान एक ही जाति के हो तो समानजातीय द्रव्यपर्याय कहलाता है, और यदि दो था भिन्‍न जाति 
के हो(ज॑से एक रेशमी और दूसरा सूती) तो असमान जातीय द्रव्यप्र्याय कहलाता है । 
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अपने सुक्ष्म अगुरुलघुगुण द्वारा प्रतिसमय प्रगट होने वाली षद्स्थानपतित हानि-बृद्धिरूप 
अनेकत्व की अनुभूति रूप (ताना-पनका ज्ञान कराने वाली) गुणात्मक स्वभावपर्याय है, 
और जंसे पट सें स्व-पर के कारण रूपादिक के प्रवर्तमान पूर्वोत्तर अवस्था में होने वाले 
तारतम्प से दिखलाये हुये स्वभाव विशेष अनेकपने से आ पड़ने रूप गुणात्मक विभावपर्याय 
है, उसी प्रकार समस्त द्रव्यों मे रूपादि के या ज्ञानादि के स्व-पर के कारण प्रवर्तमान 
पूर्वोत्तर अवस्था सें होने वाले तारतम्य से दिखलाये हुये स्वभाव विशेष से अनेकपने से आ 
पड़ने रूप गुणात्मक विभाव-पर्याय है। वास्तव से यह स्व पदार्थों के द्रव्यगुण पर्याय 
स्वभाव की प्रकाशक पारमेश्वरी व्यवस्था भली उत्तम-पूर्ण-पोग्य है, अन्य कोई नहीं, क्योंकि 
बहुत से (जीव) पर्याय मात्र ही अवलस्बन करके तत्त्व की अप्रतिपत्ति जिसका लक्षण है, 
ऐसे मोह को प्राप्त होते हुए परसमय (सिथ्या-दृष्टि) होते है ॥४६३॥ 


तात्पयंबृत्ति 
इत ऊर्ध्व “सत्तासबद्धे दे” इत्यादि गाथासूत्रेण पूर्व सक्षेपेण यद्बद्याख्यात सम्यग्दर्शन तस्येदानी 
विषयभूतपदार्थव्याख्यानह्वारेण तच्रयोदशाधिकशतप्रसितगाथापर्यन्त विस्तरव्याख्यान करोति। अथवा 
द्वितीयपातनिका-पूर्व यद्वययाख्यात ज्ञान तस्य ज्ञेयभूत्तपदार्थात्‌ कथयति । ततन्न त्रयोदशाधिकशतगाथासु 
मध्ये प्रथमस्तावत्‌ “तसम्हा तस्स णमाईं ” इमा गाथामादि क्ृत्वा पाठक्रमेण पञ्चर्त्रशद्गाथापर्य॑न्त 
सामान्‍्यज्ञेयव्याख्यान, तदनन्तर “दव्व जीवमजीव'' इत्याद्येकोनविशतिगाथापर्यन्त विशेषज्ञेयव्याख्यान, 
अथानन्तर “सपदेसेहि समग्गो लोगो” इत्यादि गाथाष्टकपय॑न्त सामान्यभेदभावना, ततश्च “अत्थि- 
त्तणिच्छिदस्स हि! इत्यायेकपण्चाशद्गाथापर्यन्त विशेषभेदभावना चेति, द्वितीयमहाधिकारे 
समुदायपातनिका । 
अथेदानी सामान्‍्यज्ञेयव्याख्यानमध्ये प्रथमा नमस्कारगाथा, द्वितीया द्रव्यगुणपर्यायव्याख्यान- 
गाथा, तृतीया स्वसमयपरसमयनिरूपणाथा, चतुर्थी द्रव्यस्यथ सत्तादिलक्षणत्रयसूचनगाथा चेति पीठि- 
काभिधाने प्रथमस्थले स्वतन्त्रगाथाचतुष्टय । तदनन्तर ' सब्भावों हि सहाबो” इत्यादिगाथाचतुष्टय- 
पर्यन्त सत्तालक्षणव्याख्यानमुख्यत्व, तदनन्तर “ण भवों भगविहिणो” इत्यादिगाथात्रयपयंन्तमुत्पा- 
दव्ययप्रौव्यलक्षणकथनमुख्यता, ततश्च “पाडुब्भवदि य अण्णो” इत्यादि गाथाहयेन द्रव्यपर्याय-- 
निरूपणमुख्यता । अथानन्तर “ण हवदि जदि सहृव्व” इत्यादि गाथाचतुष्टयेन सत्ताद्रव्ययोरभेदविपये 
युक्ति कथयति, तदनन्तर “जो खलु दव्वसहावो' इत्यादि सत्ताद्रव्ययोर्गुगगुणिकथनेन प्रथम गाथा, 
द्रव्येण सह गुणपर्याययो रभेदमुख्यत्वेत 'णत्यथि गुणोत्ति य कोई! इत्यादि द्वितीया चेति स्वतन्त्रगाथाद्वय, 
तदनन्तर द्रव्यस्य द्रव्याथिकनयेन सदुत्पादों भवति, पर्यायाथिकनयेनासदित्या दिकथनरूपेण 'एवविह' 
इतिप्रभूति गाथाचतुष्टय, ततश्च “अत्थित्ति य॑ इत्याद कसूत्रेण नयसप्तभजद्धीव्याख्यानमिति समुदायेन 
चतुविशतिगाथाभिरष्टनि, स्थलंद्रव्यनिर्णय करोति । तद्यथा-- अथ सम्यक्त्व कथयति -- 
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तम्हा तस्स णस्ाईं किच्चा णिच्चपि तम्मणो होज्ज । 
वोच्छामि सगहादो परमदठविणिच्छयाधिगमं ७ 
तम्हा तस्स णमाइ किच्चा यस्मात्सम्यक्त्व विना श्रमणो न भवत्ति तस्मात्कारणात्तस्य सम्य- 
क्चारित्रयुक्तस्य पूर्वोक्ततपोधनस्य नमस्या नमस्क्रिया नमस्कार छत्वा णिच्च पि तम्म्णो होज्ज॑ नित्यमपि 
तद्गतमना भूत्वा बोच्छामि वक्ष्याम्यह्‌ कर्ता समगहादों सम्रहात्सज्ञेपात्सकाशात्‌ । कि ? परमढठ- 
विणिच्छयाधिगम परमार्थविनिशि्चयाधिगम सम्यवत्वमिति परमार्थविनिश्चयाधिगमशब्देन सम्यकत्व 
कथ भण्यत इति चेतू-परमोरर्थः परमार्थ: शुद्धबुद्ध कस्वभाव. परमात्मा, परमार्थस्य विशेषेण 
सशयादिरहितत्वेन निश्चय परमार्थनिश्चियरूपोषधिगम शज्भ्राद्यष्टदोषरहितश्च ये परमार्थतोड्थाव- 
बोधो यस्मात्सम्यक्त्वात्तत्‌ प्रमार्थविनिश्वयाधिगम । अथवा परमार्थ॑विनिश्चयो5नेकान्तात्मकपदार्थ 
समूहस्तस्याधिगमो यस्मादिति । 
अथ पदार्थस्य द्वव्यगुणपर्यायस्वरूप निरूपयति-- 
अत्थो खलु दब्बमओ अर्थों ज्ञानविषयभूत: पदार्थ खलु स्फुट द्रव्यमयों भवति । कस्मात्‌ ? तिर्य- 
कसामान्योद्ध्वेतासामान्यलक्षणेन द्रव्येण निष्पन्नत्वात्‌ । तिर्यक्सामान्योदध्वेतासामान्यलक्षण कथ्यते-- 
एककाले नानाव्यक्तिगतोन्वयस्तिर्यक्सामान्य भण्यते, तन्न दृष्टान्तों यथा--नानासिद्धजीवेषु सिद्धो्य- 
मित्यनुगताकारः सिद्धजातिप्रत्यय. । नानाकालेष्वेकव्यक्तिगतोन्चय उरध्वतासामान्य भण्यते । तत्र 
दृष्टान्त. यथा-य एवं केवलज्नानोत्पत्तिक्षणे मुक्तात्मा द्वितीयादिक्षणेष्वपि स एवेतिप्रतीतिश, अथवा 
नाना गोशरीरेषु गौरय गौरयमिति गोजातिप्रती तिस्तियंक्सामान्य । यर्थव चेक स्मिन्‌ पुरुषे बालकुमा रा- 
यवस्थासु स एवाय देवदत्त इतिप्रत्यय ऊध्वेतासामान्यमु । 


दव्वाणि गृणप्पगाणि भणिदाणि द्रव्याणि गुणात्मकानि भणितानि, अन्वयिनों ग्रुणा अथवा 
सहभुवो गुणा इति गुणलक्षणं। यथा अनन्तज्ञानसुखादिविशेषगुणेभ्यस्तर्थवागुरुलघुकादिसामा न्यगरुणे 
भ्यश्चा भिन्नत्वाद्गुणात्मक भवति सिद्धजीवद्रव्य, तथेव स्वकीयविशेषसामान्यगरुणेभ्य. सकाशादमिन्नर- 
वात्‌ स्वद्रव्याणि गुणात्मकानि भवन्ति | तेंह पुणो पज्जाया तै. पूर्वोक्तलक्षणैद्रेग्यगुणेश्च पर्याया 
भवन्ति, व्यतिरेकिण: पर्याया, अथवा क्रमभुव* पर्याया इति परयायलक्षण | यथैकस्मिनु मुक्तात्मद्रव्ये 
किड्न्चिदूनचरमशरीराकारगतिमार्गंणाविलक्षण सिद्धगतिपर्याय तथागुरुलघुकगरुणषड्वृद्धिहा निरूपा: 
साधारणस्वभावगुणपर्यायाश्च, तथा सर्वद्रव्येष्‌ स्वभावद्रव्यपर्याया: स्वजातीयविभावद्रव्यपर्यायाश्च, 
तथेव स्वभावविभावगुणपर्यायाश्व “जेस अत्थसहाओ” इत्यादिगाथाया, तथैव “भावा जीवादीया” 
इत्यादिगाथाया च पञ्चास्तिकाये पूर्व कथितक्रमेण यथासभव ज्ञातव्या. पज्जयमूढा हि. परसमया 
यस्मा दित्थभूतद्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञानमूढा अथवा नरकादिपर्यायरूपो न भवाम्यहमिति भेद वेजश्ञान- 
मूढाश्च परसमया मिथ्यादृष्टयो भवन्तीति । तस्मादियं पारमेश्वरी द्रव्यगुणपर्यायव्य।ख्या समीचीना 
भद्रा भवतीत्यभिप्राय, ॥8३॥। 
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पूर्व पीछिका--आगे इस ट्वितीय अधिकार की सूची लिखते है--- 

इसके आगे “सत्ता सबद्धेंदे” इत्यादि गाथा सूत्र से जो पूर्व मे सक्षेप से सम्यग्दशन 
का व्याख्यान किया था, उसी को यहाँ विषयभत पदार्थों के व्याख्यान के द्वारा एकसो तेरह 
गाथाओ मे विस्तार से व्याख्यान करते है। अथवा दूसरी पातनिका यह है कि पूर्व मे 
जिस ज्ञान का व्याख्यान किया था उसी ज्ञान के द्वारा जानने योग्य पदार्थों को अब कहते 
है । यहा इन एकसौ तेरह गाथाओ के मध्य मे पहले ही “तम्हा तस्स णमाइ” इस गाथा 
को आदि लेकर पाठ के क्रम से पैतीस गाथाओ ठक सामान्य ज्ञेय पदार्थ का व्याख्यान 
है । उसके पीछे “'दव्व जीवमजीव'” इत्यादि उन्‍तीस गाथाओ तक विशेष ज्ञेय पदार्थ 
का व्याख्यान है। उसके पीछे “सपदेसेहि समग्गो लोगो” इत्यादि आठ गाथाओ तक 
सामान्य भेद की भावना है फिर “अत्पित्तणिच्छिदस्स हि” इत्यादि इक्यावन गाथाओं 
तक विशेष भेद की भावना है । इस तरह इस दूसरे अधिकार मे समुदाय पातनिका है । 


अब यहाँ सामान्य ज्ञेय के व्याख्यान मे पहले ही नमस्कार गाथा है फिर द्रव्य गुण 
पर्याय की व्याख्यान गाथा है। तीसरी स्वसमय परसमय को कहने वाली गाथा है । चौथी 
द्रव्य की सत्ता आदि तीन लक्षणों को सूचना करने वाली गाथा है, इस तरह पीठिका नाम 
के पहले स्थल में स्वतन्त्र रूप से गाथाये चार है। उसके पीछे “सब्भावो हि सहावो 
इत्यादि चार गाथाओ तक श्षत्ता के लक्षण के व्याख्यान की मुख्यता है फिर “ण भवों 
भगविहीणो” इत्यादि तीन गाथाओ तक उत्पाद व्यय श्रौव्य लक्षण के कथन की मुख्यता 
है फिर “पाडुब्भवदि य अण्णो” इत्यादि दी गाथाओ से द्रव्य की पर्याय के निरूपण की 
मुख्यता है । फिर “ण हवदि जदि सहृव्व” इत्यादि चार गाथाओ से सत्ता भीर द्रव्य का 
अभेद है इस सम्बन्ध मे युक्ति को कहते है। फिर “जो खलु दव्वसहाओ” इत्यादि सत्ता 
ओर द्रव्य मे गुण गुणी सम्बन्ध है ऐसा कहते हुए पहली गाथा, द्रव्य के साथ गुण और 
पर्यायो का अभेद है इस मुख्यता से “णत्थि गुणोत्ति य कोई” इत्यादि दूसरी ऐसी दो 
स्वतन्त्र गाथाए है । फिर द्रव्य का द्रव्याथिकनय से सत्‌ का उत्पाद होता है इत्यादि कथन 
करते हुए “एवं विह” इत्यादि गाथाए चार है । फिर “अत्थित्ति य” इत्यादि एक सूत्र से 
सप्तभंगी का व्याख्यान है । इस तरह समुदाय से चौवीस गाथाओ से और आठ स्थलों से 
द्रव्य का निर्णय करते है । 


श्श्८ ] [ पवयणसारो 


अब आगे सम्यक्त्व को कहते है--- 

क्योकि सम्यग्दशेन के बिना साधु नही होता है (तम्हा) इस कारण से (तस्स) उस 
सम्यक्त्व सहित सम्यक्चारित्र से युक्त पूर्व मे कहे हुए साधु को (णमाइ किच्चा) नमस्कार 
करके (णिच्चति त मणो होज्ज) तथा नित्य ही उन साधुओं मे मन को धारण करके 
(परमट्रुविणिच्छयाधिगम ) परमार्थ जो एक शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप परमात्मा है उसको 
विशेष करके सशय आदि से रहित निश्चय कराने वाले सम्यक्त्व को अर्थात्‌ जिस सम्यक्‍्त्व 
से शका आदि आठ दोष रहित वास्तव मे जो अर्थ का ज्ञान होता है उस सम्यकत्व को 
अथवा अनेक धमेरूप पदार्थ-समृह का अधिगम जिससे होता है ऐसे कथन को (सगहादो) 
सक्षेप से (वोच्छामि) कहूुगा । 

उत्थानिका-- आगे पदार्थ के द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप को कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(खलु) निश्चय से (अत्थो) ज्ञान का यिषयभूत पदार्थ 
(दव्वमओ ) द्रव्यमय होता है। क्योकि वह पदार्थ तियंक-सामान्य तथा ऊध्वंता सामान्यमय 
द्रव्य से निष्पन्न होता है भर्थात्‌ उससे तियेक्‌ सामान्य और ऊध्वेता सामान्य रूप द्रव्य का 
लक्षण पाया जाता है। इन दो प्रकार के सामान्य का स्वरूप ऐसा है-एक ही समय से 
नाता व्वक्तियों से पाया जाने वाला जो अन्बवय उसको तियंक्‌ सामान्ध कहते है। यहाँ यह 
दृष्टांत है कि जेसे नाना प्रकार सिद्ध जीवों मे यह सिद्ध है, ऐसा जोड़ रूप एक तरह के 
स्वभाव को रखने वाला सिद्धकी जाति का विश्वास है--इस एक जातिपने को तियेक्‌ 
सामान्य कहते है तथा भिन्‍त-भिन्‍न सम्यों से एक ही व्यक्ति का एक तरह का ज्ञान होना 
सो ऊध्वेता सामान्य कहा जाता है। यहाँ यह दृप्टांत है कि जैसे जो कोई केवलज्ञान की 
उत्पत्ति के समय मुक्तात्मा है दूसरे तोसरे आदि समयों से भी वही है, ऐसी प्रतीति हीना 
सो ऊरध्वृता सामान्य है। अथवा दोनों सामान्य के दो दूसरे दृष्ठांत है--जैसे नाना गौके 
शरीरों में यह गो है, यह गो है ऐसी गो-जाति की प्रतीति होना सो तियेक्सामान्य है। 
तथा जो कोई पुरुष बाल, कुमारादि अवस्थाओं मे था सो ही यह देवदत्त है, ऐसा विश्वास 
सो ऊध्वेता सामान्य है । 

(दव्वाणि) द्रव्य सब (गरुणप्पगाणि) गुणमथी (भणिदाणि) कहे गए है। जो द्रव्य 
के साथ अन्वयरूप रहे अर्थात्‌ उसके साथ-साथ वर्ते' वे गुण होते है-ऐसा गुण का लक्षण 
है। जसे सिद्ध जीव द्रव्य है, सो अनन्तज्ञान सुख आदि विशेष गुणों से तथा अगुरुलघुक 
आदि सामान्यगुणो से अभिन्न है अर्थात्‌ ये सामान्य विशेष गुण सिद्ध आत्मा के साथ 
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सदा पाए जाते है, तैसे ही सर्व द्रव्य अपने-अपने सामान्य विशेष गुणों से अभिन्‍न है, इस- 
लिये सब द्रव्य गुणरूप होते है । (पुणो) तथा (तेहि पज्जाया) उन्हीं पूर्व में कहे हुए लक्षण 
स्वरूप द्रव्य व गुणों से पर्याय होती है जो एक दूसरे से भिन्‍न अथवा क्रम-क्रम से हो, 
उनको पर्याय कहते है, यह पर्याय का लक्षण है। जैसे एक सिद्ध भगवान्‌रूपी द्रव्य में 
अन्तिम शरीर से कुछ कम आकारमयी, गति सागंणा से विलक्षण सिद्धगति रूप पयाये, 
है तथा अगुरुलधु गुण में षट्गुणी वृद्धि तथा हानिरूप साधारण स्वाभाविक गुण पर्यायें, 
स्वजातीय विभाव द्रव्य पर्याये तेसे ही स्वाभाविक और वेभाविक गुण पर्याय होती है।” 
“जेसि अत्यिसहाओ” इत्यादि गाथा मे तथा “भावा जीवादीया” इत्यादि गाथा में श्री 
पंचास्तिकाय के भीतर पहले कथन किया गया है सो वहाँ से यथासम्भव जान लेना योग्य 
है । (पज्जय मृढा) जो इस प्रकार द्रव्य गुण पर्याय के ज्ञान से मूढ़ है अथवा मै नारकी 
आदि पर्यायरूप सवंथा नही हूँ इस भेदविज्ञान को अथवा अनेकान्त को न समझकर अज्ञानी 
है वे (हि) वास्तव में (परसमया) परात्मवादी सिथ्यादृष्टी है। इसलिये यही जिनेनद्र 
परमेश्वर की करी हुई सम्ीचीन द्रव्यगुण पर्याय की व्याख्या कल्याणकारी है, यह अभि- 
प्राय है ॥॥&२॥। 
अथानुषद्धिकीमिमामेव स्वसमयपरसमयब्यवस्थां प्रतिष्ठाप्योपसंहरति--- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमइग त्ति णिद्दिद॒ठा । 
आदसहावस्सि ठिदा ते सगसमया मुणेदव्वा ॥6४॥ 


ये पर्यायेषु निरता जीवा: परसमयिका इति निदिष्टा:। 
आत्मस्वभावे स्थितास्ते स्वकसमया ज्ञातव्या: ॥&४।॥। 


ये खलू जीवपुद्गलात्मकमससमानजातीयद्रव्यपर्यायं सकलाविद्यानामेकपुलघुपगता 
यथोदितात्मस्वभावसंभावनक्लीबास्तस्मिन्नेवाशक्तिमुपत्रजन्ति, ते खलूच्छलितनिरर्गलेका- 
न्तद्ष्टयो सनुष्य एवाहमेष समवंतन्मनुष्यशरीरमित्यहड्रारमसकाराध्यां विप्रलभ्यमाना 
अविचलितचेतनाविलासमात्रादात्मव्यवहारात्‌ प्रच्युत्य क्रोडोकृतसमस्तक्रियाकुटुम्बक॑ मनु- 
प्यव्वहारमाशित्य रज्यन्तोी द्विषन्तश्च परद्रव्येण कर्मणा संगतत्वात्परसमया जायन्ते । 
ये तु पुनरसंकीण्ंद्रव्यगुणपर्यायसुस्थितं भगवंतमात्मनः स्वभाव सकलविद्यानामेकमुलमु- 
पगम्य यथोदितात्मस्वावसंभावनसमर्थंतया पर्यायमात्राशक्तिमत्यस्थात्मनः स्वभाव एव 
स्थितिमासूत्रयन्ति, ते खलु सहजविजृस्भितानेकान्तदृष्टिप्रक्षपितसमस्तेकान्तदृष्टिपरिग्रहग्रहा 
बज पा बम मा पर पड 


१ परसमयिग त्ति। २ मुणेयब्ग (ज० वृ०)। 
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मनुष्यादिगतिषु तद्ठिग्रहेष चाविहिताहड्रगरससकारा अनेकापवरकसंचारितरत्नप्रदीपमिवे- 
करूपसेवात्मानमुपलभमाना,_ अविचलितचेतनाविलाससात्रसात्मव्यवहारमुररोकृत्य क्रोडी- 
कृतसमस्तक्रियाकुटुम्बक॑ मनुष्यव्यवहारमनाशभ्रयन्तो विश्वान्तरागद्वेषोन्मेषतया परमसौदासी- 
न्यमवलबसाना निरस्तसमस्तपरद्रव्यसगतितया स्वद्रव्येणव केवलेन संगतत्वात्स्वसभया 
जायन्ते । अतः स्वसमय एवात्मनस्तत्त्वम्‌ ॥<६४॥। 

भूमिका--अब आनुषंगिक ऐसी यह ही स्वसमय-परससय की व्यवस्था (भेद) 
निश्चित करके (उसका) उपसंहार करते है-- 

अन्वयार्थ--[ ये जीवाः] जो जीव [पर्यायेषु निरता:] (विभाव) पर्यायों मे लीन है 
[परसमयिका' इति निदिष्टा.| उन्हे पर-समय कहा गया है [आत्मस्वभावे स्थिता ] जो 
जीव आत्मस्वभाव मे स्थित है [तै] वे [स्वकसमयाः ज्ञातव्या.] स्व-समय जानने 
योग्य है । 

टीका--जो (१) जीव पुदगलात्मक असमानजातीय द्रव्य पर्याथ का, जो सकल 
अविद्याओं की (मिथ्या-ज्ञान की) एक जड़ है, आश्रय करते है (२) यथोक्त आत्म स्वभाव 
की संभावना (अनुभव) करने में नपुंसक है, (३) उस (पर्याय) मे ही आसक्ति को प्राप्त 
हैं, वे (१) जिनकी निर्गल एकान्तदृष्टि उछलती है, (२) यह मै मनुष्य ही हूँ, मेरा ही 
यह मनुष्य शरीर है” इस प्रकार अहंकार-ममकार से ठगाये हुए, (३) अविचलितचेतना- 
विलासमात्र आत्म व्यवहार से च्युत होकर, (४) जिसमें समस्त क्रिया-कलाप को छातो से 
लगाया जाता है ऐसे मनुष्य व्यवहार का आश्रय करके, (५) रागी-हेषी होते हुए, (६) पर- 
द्रव्यरूप कर्म के साथ सगति के कारण वास्तव में परसमय होते है (अर्थात्‌ परसमयरूप 
परिणसित होते हैं ।) 

जो, असंक्रीर्ण पर से भिन्‍न द्रव्य गुण-पर्यायों से सुस्थित भगवान्‌ आत्मा के स्वभाव 
का, जो सकल विद्याओं का एक मुल है, आश्रय करके, यथोक्त आत्मस्वभाव की संभावना 
में (अनुभव में) समर्थ होने से, पर्यायमात्र की आसक्ति को छोड़ करके, आत्मा के स्वभाव 
सें ही स्थिति करते है (लीन होते है), वे (१) जिन्होंने सहज विकसित अनेकास्तदृष्टि से 
समस्त एकान्तदृष्टि के परिग्रह के आग्रह प्रक्षीण (नष्ट) कर दिये है, (२) मनुष्यादि 
गतियो मे और उन गतियों के शरीरो मे अहंकार-मसकार न करके, अनेक कक्षों (कमरों) 
में संचारित रत्नदीपक की भांति एकरूप ही आत्मा को उपलब्ध (अनुभव) करते हुये, 
(३) अविचलितचेतनाविलासमात्र आत्म व्यवहार को अंगीकार करके, (४) जिसमें समस्त 
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क्रिया-कलाप से भेंट की जाती है ऐसे मनुष्य व्यवहार का भाश्रय नहीं करते हुए, (५) राग- 
द्वेष की प्रगटता रुक जाने से, परम उदासीनता का आलंबन लेते हुये, (६) समस्त परद्रव्यों 
को संगति दूर कर देने से, मात्र स्वद्रव्य के साथ ही संगति होने से, वास्तव में स्वससय 
होते है, अर्थात्‌ स्वतमयरूप परिंणमित होते है । इसलिये स्वसमय ही आत्मा का तत्व है । 
परसमय के कथन से जो बात जिस नस्बर पर कही गई है, स्वसमय के कथन में उसके 
सापेक्ष नम्बर पर ठीक उसके विपरीत बात दिखलाई गई है । इसी बात्त का ध्यान दिलाने 
के लिये भाषा टीका में नम्बर डाले गये है ॥४४।॥। 
तात्पयंव॒त्ति 
अथ प्रसगायाता परसमयस्वसमयव्यवस्था कथय ति-- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा ये पर्यायेषु निरता जीवा: परसमयिग त्ति णिद्दिदठा ते परसमया 
इति निरदिष्टा कथिता । तथाहि मनुष्यादिपर्यायरूपो5हमित्यहद्डारो भण्यते, मनुष्यादिश रीर तच्छरी- 
राधारोत्पन्नपञ्चेन्द्रियविषयचुखस्वरूप च ममेति ममकारो भण्यते, ताभ्या परिणता: ममकाराहकार- 
रहितपरमचेतन्यचमत्कारपरिणतेश्च्युता ये ते कर्मोदयजनितपरपर्यायनिरतत्वात्परसमया मिथ्या- 
दृष्टयो भण्यन्ते आदसहावस्सि ठिदा ये पुनरात्मस्वरूपे स्थितास्ते सगसमया मु्णेयव्वा स्वसमया 
मच्तव्या ज्ञातव्या इति। तद्यथा--अनेकापवरकस चा रितेकरत्नप्रदीप इवानेकशरीरेष्वप्येकोहमिति 
दृढ्सस्कारेण निजशुद्धात्मनि स्थिता ये ते कर्मोदयजनितपर्यायपरिणतिरहितत्वात्स्वसमया 
भवन्तीत्यर्थ ॥४६॥।। 
उत्थानिका--आगे यहाँ प्रसण पाकर परसमय और स्वसमय की व्यवस्था 
बताते है-- 
अन्वय सहित विशेषाथं--( जे जीवा) जो जीव (पज्जयेसु णिरदा) पर्यायों में लव- 
लीन है । भर्थात्‌ जिनको पर्याय के अतिरिक्त द्रव्प सामान्य का बोध नहीं है (परसमयिग त्ति 
णिहिदठा) परसमयरूप कहे गए है । विस्तार यह है कि में मनुष्प, पशु, देव, नारकी 
इत्यादि पर्याय रूप ही हूँ, इस भाव को अहंकार कहते हैं। यह मनुष्य आदि शरीर तथा 
उस शरीर के आधार से उत्पन्न पंचेन्द्रियों के विषय रूप सुख मेरे स्वभाव हैं इस भाव को 
समकझार कहते है। जो अज्ञानी ममक्तार और अहंकार से रहित परम चेतन्य चमत्कार की 
परिणति से अनन्षिज्ञ इन अहंकार समकार ज्नावो से परिणमन करते है, वे जीव कर्मो के 
उदय से उत्पन्त परपर्याय मे सब्था लीन होने के कारण से परसमय कहे जाते हैं । (आद- 
सहावस्मि ठिदा) जो ज्ञानी अपने आत्मा के स्वभाव में ठहरे हुए है (ते समसमया मुणे- 
यव्वा ) वे स्वसमयरूप जानने चाहिये। विस्तार यह है कि जेसे एक रत्न-दीपक अमेक 
प्रकार के घरो मे घुमाए जाने पर भी एक रत्न-हूप ही है. इसो तरह अनेक शरीरों में 
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घ॒मते रहने पर भी मे एक चही आत्मद्रव्य हू, इस तरह दृढ़ संस्कार के हरा जो अपने 
श॒द्धात्मा में ठहरते है वे कर्मो के उदय से होने वाली मनुष्य पर्याय में परिणति से रहित 
भर्थात्‌ रागद्वेष न करते हुए स्वसमयरूप होते है, ऐसा अथे है ॥६४॥। 
अथ द्रव्यलक्षणमुपलक्षयति--- 
“अपरिच्चत्तसहा वेणुप्पादव्वय धु वत्तसंबद्ध 
गुणवं च सपज्जायं ज॑ तं॑ दव्व॑ ति वच्च॑ति ॥<6५॥ 
अपरित्यक्तस्वभावेनोत्पादव्यय ध्रुवत्वसबद्धम्‌ । 
गुणवच्च सपर्याय यत्तद्द्रव्यमिति ब्रुवन्ति ॥ढ&५॥ 


इह खल यदनारब्धस्वभावभेदसुत्पादव्ययश्रौव्यत्रयेण गुणपर्यायद्येन च यललक्ष्यते तद्‌- 
द्रव्यप । तन्न द्रव्यस्य स्वभावो5स्तित्वसामान्यान्वयः, अस्तित्वं हि वक्ष्यति द्विविधं, स्वरूपा- 
स्तित्वं साहश्यास्तित्वं चेति । तन्नोत्पादः प्रादुर्भावः, व्ययः प्रच्यवनं, श्रौव्यमवस्थिति:। गुणा 
विस्तारविशेबाः ते द्विविधाः सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌ । तत्रास्तित्व॑ नास्तित्वमेकत्वम- 
न्यत्वं द्रव्यत्वं पर्यायत्व॑ स्वंगतत्वमसबंगतत्वं॑ सप्रदेशत्वमंप्रदेशत्व॑ मुर्तत्वमम्ुतेत्व॑ सक्रियत्व- 
सक्रियत्व॑ चेतनत्वमचेतनत्व॑ कतृ त्वमकतृ त्व॑ं भोक्‍तृत्वमभोक्‍्तृत्वमगुरुलघुत्व॑ चेत्यादय: 
सामान्यगुणा: । अवगाहहेतुत्व॑ गतिनिमित्तता स्थितिकारणत्व॑ वतंनायतनत्व॑ रूपादिमत्ता 
चेतनत्वमित्यादयो विशेषगुणा: । पर्याया आयतविशेषाः, ते पु्व॑मेवोक्ताश्चतुविधा: । न च 
तेरुत्पादादिभिर्गुणपर्यायर्वा सह॒ द्र॒व्यं लक्ष्यलक्षणभेदेषपि स्वरूपभेदसुपत्रजति, स्वरूपत 
एवं द्रव्यस्प तथाविधत्वादुत्तरीयवत्‌ ॥ यथा खलुत्तरीयमुपात्तमलिनावस्थं प्रक्षालितममला- 
वस्थयोत्पद्यमानं तेनोत्पादेन लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपभेदप्तुपत्रजति, : स्वरूपत एव 
तथाविधत्वमवलम्बते । द्रव्यमपि समुपात्तप्राक्तनावस्थं सप्तुचितबहिरज़्साधनसन्ति- 
घधिसद्भावे विचित्रबहुतरावस्थानं स्वरूपकत्‌ करणसामथ्य॑स्वभावेनांतर ज्भ साधनतामुपागते- 
नानुग्रहीतमुत्तरावस्थयोत्पद्यमानं॑ तेनोत्पादेन लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपभेदमुपत्नजति, 
स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । यथा च तदेवोत्तरीयममलावस्थयोत्पद्यमानं॑ सलिना- 
वस्थया व्ययमानं तेन व्ययेन लक्ष्यते । न च तेन सह ॒स्वरूपभेदपुपत्रजति, स्वरूपत एवं 
तथाविधत्वमवलम्धते । तथा तदेव द्रव्यमप्युत्तरावस्थयोत्पद्यमान प्राक्तनावस्थया ब्ययमा 
तेन व्ययेन लक्ष्वते । न च तेन सह स्वपरूपभेदमुपन्नजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमव- 
लम्बते । यर्थव च तदेवोत्तरीयमेककालममलावस्थयोत्पद्यमानं॑ मलिनावस्थया व्ययमानम- 


१ अपरिच्चत्तसहाव (ज० वु०)। २ सजुत्त (ज० बृ०)। ३ दव्व त्ति (ज० वृ०) | 
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वस्थायिन्योत्तरीयत्वावस्थया श्रौव्यमालस्वमानं श्रौव्येण लक्ष्यते ।+न च तेन सह॒स्वरूपभे- 
दम्ुपन्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलस्बते । तथैव तदेव द्रव्यमप्येककालमुत्तरावस्थयो- 
त्पच्यमान प्राक्ततावस्थया व्ययमानसवस्थायिन्या द्रव्यत्वावस्थया श्रौव्यमालस्बसानं शरोव्ये- 
ण लक्ष्यते न च तेन सह स्वरूपभेदप्रुपत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । यर्थव च 
तदेवोत्तरीयं॑ विस्तारविशेषात्मकंगु णंलंक्ष्य्ते । न च ते: सह स्वरूपशेदमुपन्नजति, स्वरू- 
पत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथैँव तदेव द्रव्यमपि विस्तारविशेषात्मकंग णलंक्ष्यते । न 
च ते: सह स्वरूपभेदमुपन्नजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । यथ्थव च तदेवोत्तरी- 
यमायतविशेषात्मकः पर्यायवर्तिभिस्तन्तुभिलंक्ष्ष्ते । न च तेः सह स्वरूपभेदपुपत्नजति, 
स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलस्‍्बते । तथव तदेव द्रव्यमप्पाथतविशेषात्मकेः पर्यायलेक्ष्यते । 
त च ते: सह स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते ॥द५॥ 


भूमिका--अब द्रव्य का लक्षण बतलाते है-- 


अन्वयाथें-- अपरित्यक्तस्वभावेन | स्वभाव को छोडे बिना [यत्‌ | जो [ उत्पादव्य- 
यध्र वत्वसम्बद्धम्‌ ] उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य संयुक्त है [च] तथा [गुणवत््‌॒ सपर्यायं] गुणयुकत 
और पर्यायसहित है, [तत्‌| उसे [व्रव्यमु इति | (द्रव्य ऐसा [नुवन्ति| कहते है । 

टीका--यहां (इस विश्व में) वास्तव सें जो, स्वभावभेद किये बिना उत्पाद-व्यय 
श्रीव्य चअयसे और गुण पर्यायद्वय से लक्षित होता है, वह व्रव्य है। इनमें से (स्वभाव, 
उत्पाद, व्यय, क्रौष्य गुण और पर्याय में से) वास्तव में द्रव्य का स्वभाव अस्तित्वसामान्य- 
रूप अन्वर्य' है, अस्तित्व को तो दो प्रकार का आगे कहेगे---१. स्वरूप अस्तित्व २. सादृश्य 
अस्तित्व । उत्पाद, प्रादुर्भाव (प्रगट होना-उत्पन्न होना) है, व्यय, प्रच्युति (नष्ट होना) 
है, श्ोग्य, अवस्थिति (टिकना) है, गुण, विस्तार-विशेष है। वे सामान्य-विशेषात्मक* 
होने से दो प्रकार के है। इनमें, अस्तित्व, नास्तित्व, एकत्व, अन्यत्व, पर्यायत्व, सर्वेगत्तत्व, 
असवंगतत्व भोवतृत्व, अगुरुलघुत्व इत्यादि सामान्य गुण है। अवगाह-हेतुत्व, गतिनिमि- 
त्तता, स्थितिकारणत्व, वर्ततायतनत्त्व, रूपादिमत्व, चेतनत्व इत्यादि विशेष गुण है। पर्याय 
आयत, विशेष है। वे पूर्व ही (६३वीं गाथा की टीका में) कही गई चार प्रकार की है। 





१ अस्तित्वसामान्यरूप अन्वय है, ऐसा एकरूप भाव द्रव्य का स्वभाव है। अर्थात्‌ विशेष-पर्यायों से 
निरपेक्ष धारावाही सामान्य स्वरूप । (अन्वय-एकरूपत्ता, सादृश्यभाव) । २ जो ग्रुण एक से अधिक द्रब्यों मे पाया 
जाय वह सामान्य है । जो मात्र एक ही द्रव्य मे पाया जाय वह विशेष है । 
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द्रव्य का उन उत्पादादि के साथ अथवा गुणपर्यायों के साथ लक्ष्प---लक्षण भेद होने पर भी 
स्वरूप भेद नहीं है (सत्ता भेद नही है) स्वरूप से ही द्रव्य बसा होने से (अर्थात्‌ द्रव्य ही 
स्वयं उत्पादि रूप तथा गुणपर्यायरूप परिणमन करता है, इस कारण स्वरूप भेद नही है), 
वस्त्र के समान । 


जेसे मलिन अवस्था को प्राप्त वस्त्र, धोने पर निर्मेल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ 
उस उत्पादरूप लक्षित होता (देखा जाता) है, किन्तु उसका उस उत्पाद के साथ स्वरूप 
भेद (सत्ता भेद) नही है, स्वरूप से ही बसा है (अर्थात्‌ स्वयं उत्पादरूप से ही परिणत है), 
उसी प्रकार जिसने पूर्व अवस्था प्राप्त की है ऐसा द्रव्य भो-जो कि उचित बहिरंग साधनों 
के सान्निध्य के सदभाव से अनेक प्रकार की बहुत सी अवस्थायें करता है-अन्तरंगसाधन- 
भूत स्वरूपकर्ता ओर स्वरूपकरण के सामथ्यंरूप स्वभाव से अनुगुहीत (सहित) हुआ 
अवस्था से उत्पन्त होता हुआ, उत्पादरूप लक्षित होता (देखा जाता) है, किन्तु उसका उस 
उत्पाद के साथ स्वरूप भेद (सत्ता भेद) नही है, स्वरूप से ही बसा है और जेसे वही वस्त्र 
निर्मल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ और मलिन अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ 
उस व्यय से लक्षित होता है, परन्तु उसका उस व्यय के साथ स्वरूप भेद नही है, स्वरूप 
से ही वसा है, उसी प्रकार वही द्रव्य भी उत्तर अवस्था से उत्पन्त होता हुआ और पूर्व 
अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ उस व्यय से लक्षित होता है, परन्तु उसका उस व्यय 
के साथ स्वरूपभेद नही है, वह स्वरूप से ही वेसा है ओर जंसे वही वस्त्र एक ही समय मे 
निर्मेल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ, मलिन अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ और 
टिकने वाली वस्त्रत्व-अवस्था से श्रुव रहता हुआ श्रोव्य से लक्षित होता है, परन्तु उसका 
उस श्रोव्य के साथ स्वरूप भेद नहीं है, स्वरूप से ही वसा है, इसी प्रकार वही द्रव्य भी 
एक ही समय उत्तर अवस्था से उत्पन्न होता हुआ, पूर्व अवस्था से व्यय होता हुआ, और 
ठिकने वाली द्रव्यत्व अवस्था से श्रुव रहता हुआ श्रौव्य से लक्षित होता है । किन्तु उसका 
उस शभ्रौष्य के साथ स्वरूप भेद नहीं है, वह स्वरूप से ही वसा है ओर जेसे वही वस्त्र 
विस्तारविशेषस्वरूप (शुक्लत्वादि) गुणों से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन गुणों के 
साथ स्वरूपभेद नहों है, स्वरूप से ही बेसा है, इसी प्रकार वही द्रव्य भी विस्तारविशेष- 
स्वरूप गुणों से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन गुणों के- साथ स्वरूप भेद नही है, वह 





१ द्रव्य में निज में ही स्वस्पकर्ता और स्वरूपकरण होने की सामथ्ये है। यह सामर्थ्यस्वरूप स्वभाव ही 
अपने परिणमन में (अवस्थान्तर करने में) अन्तरग साधन है । 
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स्वरूप से ही बैसा है और जंसे वही वस्त्र आयतविशेषरूप पर्यायवर्तो (पर्यायस्थानीय ) 
तंतुओं से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन तंतुओं के साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह 
स्वरूप से ही वसा है। उसी प्रकार वही द्रव्य भी आयतविशेषस्वरूप पर्यायों से लक्षित 


होता है, परच्तु उसका उत्त पर्यायों के साथ स्वरूपभेद नहीं है, वह स्वरूप से ही बंसा 
है ॥४५॥ 


तात्पयंवृत्ति 

अथ द्रव्यस्य सत्तादिलक्षणत्रयं सूचयति-- 

अपरिच्चत्तसहाव अपरित्यक्तस्वभावम स्तित्वेन सहा भिन्‍न उप्पादव्वयधुवत्तसंजुतत उत्पादव्यय- 
ध्रोग्ये सह सयुक्त गुणबव च सपज्जाय गुणवत्पर्यायसहित च ज॑ यदित्थभूत सत्तादिलक्षणत्रयसयुक्त 
त्‌ दव्वत्ति बुच्चति त द्रव्यमिति ब्रुवन्ति सर्वज्ञ, । 

इद द्रव्यमुत्पादव्ययक्रौव्य र्गुणपर्यायैश्व सह लक्ष्यलक्षणनेदे अपि सति सत्ताभेद न गच्छति। 
तहि कि करोति | स्वरूपतयैव तथाविधत्वमवलम्बते । कोडर्थ । उत्पादव्ययश्रौव्यस्वरूप ग्रुणपर्यायरूप 
च परिणमति शुद्धात्मवदेव । 

तथाहि--केवलज्ञानोत्पत्तिप्रस्तावे शुद्धात्महूपपरिच्छित्तिनिश्चलानुभूतिरूपकारणसमयसार- 
पर्यायस्य विनाशे सति शुद्धात्मोपलम्भव्यक्तिरूपकायेंसमयसारस्योत्पाद कारणसमयस्तारस्य व्ययस्त- 
दुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यत्वेत ध्रौष्य च। तथानस्तज्ञानादिगुणा., गतिमार्गणाविपक्षभूतसिद्धगत्ति:, 
इन्द्रियमार्गणाविपक्षभूतातीन्द्रियत्वादिलक्षणा: शुद्धपर्यायाश्च भवन्तीति । यथा शुद्धतत्तया सहाभिन्‍न 
परमात्मद्रव्य पूर्वोक्‍तोत्पादव्ययश्रौव्य॑र्गुणपर्यायश्व सह सन्नालक्षणप्रयोजनादिभेदेषषि सति ते. सह 
सत्तादिभेद न करोति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथाविधत्व कोर्थ: ” उत्पादव्यप भ्रौव्य- 
गुणपर्यायस्वरूपेण परिणमन्ति, तथा सर्वंद्रव्याणि स्वकीयस्वकीययथोचितोत्पादव्यय ध्रौव्येस्तथव- 
गुणपर्यायेश्व सह यद्यपि सज्ञालक्षणप्रयोजनादिमिरभेंद कुवेन्ति तथापि सत्तास्वरूपेण भेद न कुबेन्ति, 
स्वभावत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथाविधत्व कोडउर्थ: ? उत्पादव्ययादिस्वरूपेण परिणमन्ति। 
अथवा यथा वस्त्र निर्मेलपययिणोत्पत्त मलिनपर्यायेण विनष्ट तदुभयाधारभूतवस्त्ररूपेण श्रुवमविन- 
श्वर, तथव शुक्लवर्णादियुणनवजीर्णादिपर्यायसहित च सत्‌ तेरुत्यादव्ययश्नौव्यैस्तथंव च स्वकोयगुण- 
पर्याय. सह सज्ञादिभेदेषि सति सत्तारूपेण भेद न करोति । तहि कि करोति ? स्वरूपत एवोल्यादादि- 
रूपेण परिणमन्ति, तथा सर्वेद्रव्थाणीत्यभिप्राय: ॥& ५॥ 

एवं नमस्का रगाथा द्र॒व्यगुणपर्यायकथनगाथा स्वसमयपरसमयनिरूपणगाथा सत्तादिलक्षणत्रय- 
सूचनगाथा चेति स्वतन्त्रगाथाचतुष्टयेन पीठिकाभिधान प्रथमस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे द्रव्य का लक्षण सत्ता आदि तीन रूप है ऐसा सूचित करते है-- 
अच्य सहित विशेषार्थ--(यत्‌ ) जो (अपरिच्चतसहाबेण ) अभिन्‍न स्वभाव रूप से 
रहता है अर्थात्‌ अपने अस्तित्व या सत्‌ स्वभाव से धिन्‍न नही है, (उप्पादव्वयधुवत्तसंजुत्त ) 
उत्पाद, व्यय और श्रोव्य सहित है । (गुणवं च सपज्जायं) गुणवान होकर पर्याय-पहित है, 
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इस तरह ॒ सत्ता आदि तीन लक्षणों को रखने वाला है (तं दव्व त्ति) उसको द्रव्य ऐसा 
(वुच्चंति) सर्वज्ञ भगवान कहते हैं । 

यह द्रव्य उत्पाद व्यय श्रौव्य तथा गुण पर्यायो के साथ लक्ष्य और लक्षण को 
अपेक्षा भेद रूप होने पर भी सत्ता के भेद को नही रखता है। जिसका लक्षण या स्वरूप 
कहा जाय वह लक्ष्य है और जो उसका विशेष स्वरूप है वह लक्षण है । तब यह द्रव्य क्या 
करता है ? अपने स्वरूप से ही उस-विधपने को आलंबन करता है। इसका भाव यह है 


कि यह द्रव्य शुद्धात्मा की तरह उत्पाद व्यय श्लौव्य स्वरूप तथा गुणपर्याय रूप परिणसन 
करता है। 


केवलज्ञान की उत्पत्ति के समय से शुद्ध आत्मा के स्वरूप ज्ञानमयी निश्चल अनुभव- 
रूप कारणसमयसार रूप पर्याय का विनाश होते हुए शुद्धात्मा का लाभ या उसको 
प्रगटता रूप कार्य-समयसार का उत्पाद या जन्म होता है और इन दोनों पर्थायों के 
आधार रूप परमात्म द्रव्य की अपेक्षा से श्षुवपत्रा या स्थिरपना रहता है तथा उस 
परमात्मा के अनंतज्ञानादि गुण होते हैं। गतिमा्गणा से विपरीत सिद्ध गति व इन्द्रिय 
मार्गणा से विपरोत अतीद्रियपना आदि लक्षण की रखने बाली शुद्ध पर्याय होती है अर्थात्‌ 
वह परमात्म-द्रव्य जेसे अपनी शुद्ध सत्ता से भिन्‍न नही है, एक है, पूर्व में कहे हुए उत्पाद 
व्यय भौव्य स्वभाषों से तथा गुण पर्यायों से संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि की अपेक्षा से भेद 
रूप होने पर भी उनके साथ सत्ता आदि के भेद को नही रखता है, स्वरूप से हो उसी 
प्रकार पने को धारण करता है अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय-क्रीव्य रूप तथा गुण पर्याय स्वरूप रूप 
परिणमन करता है तेसे ही स्व द्रव्य अपने-अपने यथायोग्य उत्पाद व्यय श्रौव्यपने से तथा 
गुण पर्यायों के साथ यद्यपि संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि की अपेक्षा भेद रखते है तथापि 
सत्ता स्वरूप से भेद नहीं रखते है, स्वभाव से ही उन प्रकार-रूपपने को आलस्बन करते है, 
अर्थात्‌ उत्पाद व्यय श्लौव्य स्वरूप या गुणपर्याय-स्वरूप परिणमन्र करते है। अथवा जेसे 
वस्त्र जब स्वच्छ किया जाता है तब अपनी निर्मल पर्याय से पंदा होता है, मलिन पर्याय से 
नष्ट होता है और इन दोनो के आधार रूप वस्त्र स्वभाव से श्रुव या अविनाशी है तेंसे ही 
अपने ही श्वेतादिगुण तथा मलिन यथा स्वच्छ पर्यायों के साथ संज्ञा आदि की अपेक्षा भेद 
होने पर भी सत्ता रूप से भेद नही रखता है, तब क्‍या करता है? स्वरूप से ही उत्पाद आदि 
रूप से परिणमन करता है, तेसे ही सर्व द्रव्य परिणमन करते है यह अभिप्राय है ॥<५॥ 

भावार्थ--इस गाथा में आचाय॑ ने द्रव्य के तीन लक्षण बताए है। सत्रूप, उत्पाद 
व्यय क्लोव्य रूप और गुण पर्याय रूप। अभेद की अपेक्षा द्रव्य जेसे अपने सत्‌ स्वभाव से 
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दितनिष्पत्तियुक्तस्थ द्रव्यस्थ मसुलसाधनतया तेनिष्पादितं यदस्तित्वं स स्वभाव: । किच--- 
यथा हि द्रव्येण वा क्षेत्रण वा कालेन था भावेन वा कातंस्वरात्पूथगनुपलभ्यमाने:, 
कत्‌ करणाधिकरणरूपेण कुण्डलाज्भदपीततायुत्पादव्ययश्नीव्याणणां स्वरूपमुपादाय प्रवतं- 
मानप्रवत्तियुक्‍तस्थ, कातेस्वरास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुकते. कुण्डलाज्भदपीततायुत्पा- 
दव्ययश्रौव्येयंदस्तित्व॑ कार्तंस्वरस्थ से स्वभाव:, तथा द्रब्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा 
भाव वा द्रव्यात्पूथगनुपलभ्यमानं: . कत्‌ करणाधिकरणरूपेणोत्पादव्ययभ्रौव्याणां 
स्वरूपमुपादाय प्रवतंमानप्रवृत्तियुक्तस्थ, द्रव्यास्तित्वेव निष्पादितनिष्पत्तियुक्तरुत्पादव्यय- 
श्रौव्ययंदस्तित्वं द्रव्यस्थ स स्वभाव: । यथा वा ब्रव्येण वा क्षेत्रेण वा क्रालेन वा भावेन 
वा कुण्डलाज्दपीततायुत्पादव्ययश्रौष्येभ्य: पृथगनुपलभ्यमानस्थ. कत्‌ करणाधिकरण- 
रूपेण कातंस्वरस्वरूपमुपादाय प्रवतंमानप्रवृत्तियुक्तें: कण्डलाड्भवपीतताशुत्पादव्ययश्नौव्य॑- 
निष्पादितनिष्पतियुक्तस्थ, कार्तस्वरस्थ मुलसाधनतया तैनिष्पादितं यदस्तित्व॑ स स्वभाव: 
तथा द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वोत्पादव्ययञ्नौव्येभ्यः पृथगतुपलभ्यमानस्य 
कत्‌ करणाधिकरणरूपेण . द्रव्यस्वरूपछुपादाय.. प्रवतंमानप्रवृत्तियुकतेरुत्पादव्ययश्नौव्योनि- 
ष्पादितनिष्पत्तियुक्तस्य द्रव्यस्य मुलसाधनतया तेनिष्पादित यदस्तित्वं स स्वभाव: ॥६॥। 

भूमिका--अब अनुक्रम से दो प्रकार का अस्तित्व कहते है । स्वरूप-अस्तित्व और 
सादृश्य-अस्तित्व इनमे से यह स्वरूपास्तित्व का कथन है-- 

अन्वयार्थं--[ चित्रे गुण | अनेक प्रकार के गृण तथा [ चित्रे स्वकपर्यायें | अनेक 
प्रकार की अपनी पर्यायों से [उत्पादव्ययश्र वत्वै:] और उत्पाद व्यय प्रौव्य से [सर्वकालं| 
सर्वकाल मे [द्रव्यस्य सद्भाव | द्रव्य का जो अस्तित्व है [हि] वह वास्तव मे [स्वभाव | 
स्वभाव है । 

टीका--अस्तित्व वास्तव में द्रव्य का स्वभाव है, और वह (अस्तित्व) (१) अन्य 
साधन से निरपेक्ष होने के कारण से, (२) अनादि-अनन्त, अहेतुक, एकरूप वृत्ति से सदा 
ही प्रवृत्त होने के कारण से, (३) विभाव धर्म से विलक्षण होने से, (४) भाव और भाव- 
वानता के 'भाव से अनेकत्व होने पर भी प्रदेशभेद न होने से, द्रव्य के साथ एकत्व को 
धारण करता हुआ द्रव्य का स्वभाव ही क्‍यों न हो ? (अवश्य होवे) वह अस्तित्व, जेसे 
भिन्‍त-भिन्त द्रव्यो से प्रत्येक मे समाप्त हो जाताहै, उसी प्रकार द्रव्य-गुण-पर्याय मे प्रत्येक 


मे समाप्त नहीं हो जाता, क्योकि वास्तव से परस्पर में साधित सिद्धि (युक्त होने से) अर्थात्‌ 


प्वयणसारों ] [ २२८ 


द्रव्य गुण और पर्याय एक दूसरे से परस्पर सिद्ध होते है, --यदि एक न हो तो दूसरे दो 
भी सिद्ध नही होते, (इसलिये) उनका अस्तित्व एक ही है, सुवर्ण की भांति । 

जैसे वास्तव में, द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव से सुवर्ण से पृथक न प्राप्त होने वाले तथा 
सुवर्ण के अस्तित्व से बने हुए पीतत्वादि गुणों और कुण्डलादि पर्यायों के द्वारा जो अस्तित्व 
है वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से पीतत्वादि शुणों ओर कुण्डलादि पर्यायों 
के स्वरूप को धारण करके प्रवरतंमाव सुवर्ण का स्वभाव है। उसी प्रकार वास्तव में, 
द्रव्य-क्षेत्रकाल भाव से पृथक प्राप्त न होने वाले तथा द्रव्य के अस्तित्व से बने हुए गुणों 
और पर्यायों के द्वारा जो अस्तित्व है, वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से गुणों 
के और पर्यायों के स्वरूप को धारण करके प्रवतंमातन प्रवृत्ति-पुक्त द्रव्य का स्वभाव है । 


(द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से सुवर्ण से भिन्‍त न दिखाई देने वाले 
पीतत्वादिक और कुण्डलादिक का जो अस्तित्व है वह सुवर्ण का ही अस्तित्व है, क्योंकि 
पीतत्वादिक के और कुण्डलादिक के स्वरूप को सुवर्ण ही धारण करता है, इसलिये सुवर्ण 
के अस्तित्व से ही पीतत्वादिक की और कुण्डलादि की निष्पत्ति-सिद्धि होती है, सुवर्ण न 
हो तो पीतत्वादिक और कुण्डलादिक भी न हों । इसो प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से 
या भाव से भिन्‍त नही दिखाई देने वाले गुणो और पर्यायो का जो अस्तित्व है वह द्रव्य 
का ही अस्तित्व है, क्योंकि गुणों और पर्यायों के स्वरूप को द्रव्य ही धारण करता है, 
इसलिये द्रव्य के अस्तित्व से ही गुणों की और पर्यायों की निष्पत्ति होती है, द्रव्य न हो 
तो गुण और पर्याय भी न हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है ।) 


अथवा, जैसे द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से पीतत्वादि गुणों से और कुण्ड- 
लादि पर्यायों से पृथक्‌ प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप से सुवर्ण के 
स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान पीतत्वादि गुणों और कुण्डलादि पर्यायों से निष्पन्त 
होने वाले सुदर्ण का, घुल साधन रूप से (पीतत्वादिक गुणों ओर कुण्डलादि पर्यायों 
से) निष्पन्त हुआ अस्तित्व स्वभाव है, इसी प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से 
गुणों से और पर्यायो से जो पृथक नही दिखाई देने बाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप 
से द्रव्य के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान गुणो और पर्यायो से निष्पन्न होने वाले 

द्रव्य का, घुल साधन रूप से गुणों ओर पर्यायों से निष्पन्त हुआ अस्तित्व स्वभाव है । 


(पीतत्वादिक से ओर कुण्डलादिक से भिन्‍त्र न दिखाई देने वाले सुवर्ण का 


श्श्द ] [ प्रवयणसारो 


दितनिष्पत्तियुक्तस्थ द्रव्यस्थ मुलसाधनतया तैनिष्पादितं यदस्तित्व॑ स स्वभाव: । किच--- 
यथा हि द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन था भावेन वा कातंस्वरात्पूथगनुपलभ्यमाने:, 
कत्‌ करणाधिकरणरूपेण कुण्डलाज्रदपीततायुत्पादव्ययश्नौव्याणणां स्वरूपमुपादाय प्रवते- 
मानप्रवत्तियुक्‍तस्य, कार्तस्वरास्तित्वेव निष्पादितनिष्पत्तियुकते. कुण्डलाज्भरदपीततायुत्पा- 
दव्ययश्रौव्येयंदस्तित्व॑ कारतंस्वरस्थ से स्वभावः, तथा द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा 
भाव वा द्रव्यात्पूषगनुपलभ्यमानं:. कत करणाधिकरणरूपेणोत्पादव्ययश्रौव्याणां 
स्वरूपछुपादाय प्रवरतंमानप्रवृत्तियुक्तस्थ, द्रव्यास्तित्वेत निष्पादितनिष्पत्तियुक्तेरुत्पादव्यय- 
श्रौव्येयंदस्तित्व॑ द्रव्यस्थ स स्वभाव: । यथा वा द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन 
वा कुण्डलाड्भदपीतताधुत्पादव्ययश्रोध्येभ्यः पृथगनुपलभ्यमानस्थ. कत्‌ करणाधिकरण- 
रूपेण कार्तस्वरस्वरूपमुपादाय प्रवतपानप्रवृत्तियुक्ते: कुण्डलाड्भदपीततायुत्पादव्ययश्रौव्ये- 
निष्पादितनिष्पतियुक्तस्थ, कार्तस्वरस्य मुलसाधनतया तेनिष्पादितं यदस्तित्व॑ स स्वभाव: 
तथा द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वोत्पादव्ययश्नौव्येभ्यः पुथगनुपलभ्यमानस्य 
कत्‌ करणाधिकरणरूपेण. द्रव्यस्वरूपपुपादाय.. प्रवतंमानप्रवृत्तियुक्तेरुत्पादव्ययश्रौव्येनि- 
ष्पादितनिष्पत्तियुक्तस्य द्रव्यस्य मुलसाधनतया तेनिष्पादित यदस्तित्वं स स्वभाव: ॥४६६॥ 

भूमिका--अब अनुक्रम से दो प्रकार का अस्तित्व कहते है । स्वरूप-अस्तित्व और 
सादृश्य-अस्तित्व इनमे से यह स्वरूपास्तित्व का कथन है-- 

अन्वयार्थ--[ चित्रे गूर्ण ] अनेक प्रकार के गुण तथा | चित्र स्वकपर्याये.] अनेक 
प्रकार की अपनी पर्यायों से [उत्पादव्ययश्न्‌ वत्वे:| और उत्पाद व्यय श्रौव्य से. [सर्वकालं] 
सर्वकाल मे [द्रव्यस्य सदृभाव | द्रव्य का जो अस्तित्व है [हि] वह वास्तव मे [स्वभाव | 
स्वभाव है । 

टीका--भस्तित्व वास्तव में द्रव्य का स्वभाव है, और वह (अस्तित्व) (१) अन्य 
साधन से निरपेक्ष होने के कारण से, (२) अनादि-अनन्त, अहेतुक, एकरूप वृत्ति से सदा 
ही प्रवृत्त होने के कारण से, (३) विभाव धर्म से विलक्षण होने से, (४) भाव और भाव- 
वानता के 'भाव से अनेकत्व होने पर भी प्रदेशभेद न होने से, द्रव्य के साथ एकत्व को 
धारण करता हुआ द्रव्य का स्वभाव ही क्यो न हो ? (अवश्य होवे) वह अस्तित्व, जेसे 
भिन्न-भिन्न द्रव्यो से प्रत्येक मे समाप्त हो जाताहै, उसी प्रकार द्रव्य-गुण-पर्याय मे प्रत्येक 
मे समाप्त नही हो जाता, क्योकि वास्तव से परस्पर से साधित सिद्धि (युक्त होने से) अर्थात्‌ 





१ अस्तित्व तो (द्रव्य का) भाव है और द्रव्य भाववान्‌ है। 


पवयणसारो ] | २२८ 


द्रव्य गुण और पर्याय एक दूसरे से परस्पर सिद्ध होते है, ->यदि एक न हो तो दूसरे दो 
भी सिद्ध नही होते, (इसलिये) उत्का अस्तित्व एक ही है, सुवर्ण को भांति । 

जेसे वास्तव मे, द्रव्य-क्षेद्रकाल-भाव से सुवर्ण से पृथक न प्राप्त होने वाले तथा 
सुवर्ण के अस्तित्व से बने हुए पीतत्वादि गुणों और कुण्डलादि पर्यायों के द्वारा जो अस्तित्व 
है वहु (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से पीतत्वादि शुणों और कुण्डलादि पर्यायों 
के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान सुवर्ण का स्वभाव है। उसी प्रकार वास्तव में, 
द्रव्य-क्षेत्र-काल भाव से पृथक्‌ प्राप्त न होने वाले तथा द्रव्य के अस्तित्व से बने हुए गुणों 
और पर्यायों के द।रा जो अस्तित्व है, वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से गुणों 
के और पर्यायों के स्वरूप को धारण करके प्रवतंमान प्रवृत्ति-पुकत द्रव्य का स्वभाव है । 


(द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से सुवर्ण से भिन्‍त न दिखाई देने वाले 
पीतत्वादिक और कुण्डलादिक का जो अस्तित्व है बह सुवर्ण का ही अध्तित्व है, क्योंकि 
पीतत्वादिक के और कुण्डलादिक के स्वरूप को सुवर्ण ही धारण करता है, इसलिये सुवर्ण 
के अस्तित्व से ही पीतत्वादिक की और कुण्डलादि की निष्पत्ति-सिद्धि होती है, सुबर्ण न 
हो तो पीतत्वादिक ओर कुण्डलादिक भी न हों । इसो प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से 
या भाव से भिन्‍त नही दिखाई देने वाले गुणों और पर्यायों का जो अस्तित्व है वह द्रव्य 
का ही अस्तित्व है, क्योंकि गुणों और पर्यायों के स्वरूप को द्रव्य ही धारण करता है, 
इसलिये द्रव्य के अस्तित्व से ही गुणों की और पर्यायों क्वी निष्पत्ति होती है, द्रव्य न हो 
तो गुण और पर्याय भी व हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है ।) 


अथवा, जैसे द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से पीतत्वादि गुणों से और कुण्ड- 
लादि पर्यायो से पृथक्‌ प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप से सुचर्ण के 
स्वरूप को धारण कषरक्के प्रदतंभान पीतत्वादि ग्रुणों और कुण्डलादि पर्यायों से निष्पन्न 
होने वाले सुदर्ण का, घुल साधन रूप से (पीतत्वादिक गुणों ओर कुण्डलादि पर्यायों 
से) निष्पन्त हुआ अस्तित्व स्वनाव है, इसी प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से 
गुणों से ओर पर्यायो से जो पृथर्‌ नही दिखाई देने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप 
से द्रव्य के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान गुणों और पर्यायो से निष्पन्त होने वाले 

द्रव्य का, पुल साधन रूप से गुणों और पर्यायों से निष्पन्त हुआ अस्तित्व स्वभाव है । 


(पीतत्वादिक से और कुण्डलादिक से भिन्‍त न दिखाई देने वाले सुवर्ण का 


२३० ] [ पवयणसारो 


अस्तित्व है बह पीतत्वादिक और कुण्डलादिक का ही अस्तित्व है, क्योकि सुवर्ण के स्वरूप 
को पीतत्वादिक और कुण्डलादिक ही धारण करते है, इसलिये पीतत्वादिक और कुण्डला- 
दिक के अस्तित्व से ही सुबर्ण की निष्पत्ति होती है। पीतत्वादिक और कुण्डलादिक न 
हो तो सुवर्ण भी न हो ! इसी प्रकार गुणो से और पर्यायो से भिन्‍त्र न दिखाई देने वाले 
द्रव्य का अस्तित्व है वह गुणों और पर्यायों का ही अस्तित्व है, क्योंकि द्रव्य के स्वरूप को 
गुण और पर्याये ही धारण करती है, इसलिये गुण और पर्यायों के अस्तित्व से ही द्रव्य की 
निष्पत्ति होती है। यदि गुण और पययि न हों तो द्रव्य भी न हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य 
का स्वभाव है। जिस प्रकार द्रव्य का और गुण पर्याय का एक ही अस्तित्व है, ऐसा 
स्वर्ण के दृष्टान्त-पुृर्वंक समझाया, उसी प्रकार अब सुवर्ण के दृष्टान्त-पुवंक ऐसा बताया 
जा रहा है कि द्रव्य का और उत्पाद-व्यय-श्लौव्य का भी एक ही अस्तित्व है।) जंसे 
वास्तव से द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से स्वर्ण से पृथक्‌ नही प्राप्त होने वाले 
तथा सर्घर्ण के अस्तित्व से बने हुए कुण्डलादि के उत्पाद, बाजूुबंधादि के व्यय ओर पीत- 
त्वादि के श्रौव्य से जो अस्तित्व है, बह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से कुण्ड- 
लादि के उत्पाद को, बाजूबंधादि के व्यय के और पीतत्वादि के क्रौव्य के स्वरूप को धारण 
करके प्रवतंमान प्रवृत्ति युक्त स्वर्ण का स्वभाव है। इसी प्रकार द्रव्य से जो अस्तित्व है, 
वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से उत्पाद-व्यय-ध्लौष्य के स्वरूप को धारण 
करके प्रवतेमान द्रव्य का स्वभाव है। (द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से) द्रव्य से भिन्‍न 
दिखाई न देने वाले उत्पाद, व्यय और धौव्य का जो अस्तित्व है वह द्रव्य का ही अस्तित्व 
है, क्योंकि उत्पाद, व्यय और थ्रौव्य के स्वरूप को द्रव्य ही धारण करता है, इसलिये द्रव्य 
के अस्तित्व से ही उत्पाद, व्यय और शथ्रौव्य की निष्पत्ति होती है। यदि द्रव्य न हो तो 
उत्पाद, व्यय क्षौव्य भी न हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है । अथवा, जेसे द्रव्य से, 
क्षेत्र से, काल से या भाव से कुण्डलादि के उत्पाद से बाज़ुबंधादि के व्यय से और पीत- 
त्वादि के क्षोव्य से पृथक्‌ नही प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप से स्वर्ण 
के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान कुण्डलादि के उत्पाद से, बाजुबंधादि के व्यय से और 
पीतत्वादि के क्ौव्य से निष्पन्न होने वाले स्वर्ण का, मुल साधन रूप उनसे (कुण्डलादि 
के उत्पाद से, बाज़ुबंधादि के व्यय से पीतत्वादि के ध्रौव्य से निष्पन्न हुआ जो अस्तित्व 
है, वह (अस्तित्व) स्वभाव है। इसी प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से उत्पाद- 
व्यय-ध्रौव्य से पृथक्‌ नही प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप से द्रव्य के 
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स्वरूप को धारण करके प्रवर्तेतात उत्पाद व्यय-ध्रौष्ध निष्पन्त होने वाले द्रव्य का, छुल 
साधनपने से उनसे (उत्पाद-व्यय-क्रौव्य से) निष्पन्त हुआ जो अस्तित्व है, वह (अस्तित्व) 
स्वभाव है। 

उत्पाद से व्यय से और श्रौव्य से भिन्‍त न दिखाई देने वाले द्रव्य का अस्तित्व 
वह उत्पाद, व्यय और शआ्लौव्य का ही अस्तित्व है, क्योंकि द्रव्य के स्वरूप को उत्पाद, व्यय 
और धौव्य ही धारण करते है, इसलिये उत्पाद-व्यपय और थ्रौव्य के अस्तित्व से ही द्रव्य 
की निष्पत्ति होती है । यदि उत्पाद-व्यय-क्षौव्य न हों तो द्रव्य भी न हो। ऐसा अस्तित्व 
वह अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है ॥४ ९।॥ 


तात्पयंवृत्ति 

अथ प्रथम तावत्स्वरूपास्तित्व प्रतिपादयति-- 

सब्भावों हि स्वभाव स्वरूपं भवति हि स्फुट । क'ः कर्ता ? सहावो सद्भाव: शुद्धसत्ता शुद्धा- 
स्तित्व । कस्य स्वभावों भवति ? दव्वस्स मुकतात्मद्रव्यस्य, तच्च स्त्ररूपास्तित्व यथा मुक्तात्मन. 
सकाशात्पृथर्भूताना पुद्गलादि-पञ्चद्रव्याणा शेषजीवाना च भिन्‍त भवति न च तथा। के सह ? 
गुर्णाह सहपज्जर्एाह केवलज्ञानादिगुणे किचिदूनचरमशरीराकारादिस्व्रकीयपर्यायेश्च सह । कथंभूते. ? 
चिर्तताह सिद्धगतित्वमतीन्द्रियत्वमकायत्वमयोगत्वमवेदत्वमित्यादिबहुभेद भिन्‍्नैर्त केवल गुणपर्याये. सह 
भिन्‍त न भवति। उप्पादव्वयधुवर्तोह शुद्धात्मप्राप्तिरूपमोज्ञपर्यायस्योत्पादों रागादिविकलपरहितपरम- 
समाधिखूपमोक्षमार्गपर्यायस्य व्ययस्तथा मोक्षमार्गाधारधरतान्वयद्रव्यत्वलक्षण श्रौव्य चेत्युक्तलक्षणो- 
त्यादव्ययध्रौव्येश्च सह भिन्‍न॑ न भवति । कथ ? सब्वकाल स्वकालपर्यन्तं यथा भवति । कस्मात्त सह 
भिन्‍त न भवतीति चेत्‌ ? यत. कारणादगरुणपर्यायो5स्तित्वेनोत्यादव्यय श्रौव्यास्तित्वेत च कतृ भूतेन 
शद्धात्मद्रव्यास्तित्व साध्यते, शुद्धात्मद्रव्यास्तित्वेन च॒ गुणपर्यायोत्पादव्यय ध्रौव्यास्तित्व साध्यत इति । 

तद्यथा--यथा स्वकीयद्रव्यक्षेत्रकालभावे सुवर्णाद्भिन्‍्ताना पीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायाणा 
सबन्धि यदस्तित्व|स एव सुवर्णस्य सदभाव', तथा स्वकीयद्रव्यक्षेत्रकालभावे परमात्मद्रव्याद्भिन्‍्ताना केव- 
लज्ञानादिगुणकिज्च॒द्नच रमशरीराकारादिपर्यायाणा सबन्धि यदस्तित्व स एव मुक्तात्मद्रव्यस्य सदभा व. 
यथा स्वकीयद्रव्यक्षेत्रकालभावेः पीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायिभ्य सकाशादभिन्नस्य सुवर्ण स्य सम्बन्धि 
यदस्तित्व स एव पीतत्वादिगुणकुण्डलादिवपर्यायाणा स्वभावों भवति, तथा स्वकीयद्रव्यक्षत्रकालभावे: 
केवलज्ञानादिगुणकिडि्चिद्नच रमशरी राकारपययिभ्य. सकाशादभिन्नस्य मुकतात्मद्रव्यस्य सम्बन्धि 
यदस्तित्व स एव केवलज्ञानादिगुणक्रिव्स्चिदृनच रमशरी राकारपर्यायाणा स्वभावो ज्ञातव्य: । अथेदानी- 
मुत्पदादव्ययप्रोव्याणामपि द्रव्येण सहाभिन्‍्नारितत्व कथ्यते । यथा स्वकीयद्रव्यादिचतुष्टयेन सुतर्णा- 
द््रिन्ताना कटकपर्यायोत्यादकड्धूणपर्यायविनाशसुवर्णत्वलक्षण ध्रौव्याणा सम्बन्धि यदस्तित्व स एव 
सुवर्णसद्भाव , तथा स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन परमात्मद्रव्यादभिन्‍्नाना मोक्षपर्यायोत्पादमोक्ष माग पर्यायव्य- 
यतदुभयाधारभूतपरमा त्मद्रव्यत्वलक्षण ध्रौव्याणां सम्बन्धि यदस्तित्व स एवं मुक्तात्मद्रव्पस्वभाव यथा 
स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन कटकपर्यायोत्यादकड्धूणपर्यायव्ययसुवर्णत्वलक्षणश्रौव्येभ्ध. सकाशादभिन्नस्य 
सुवर्णस्य सम्बन्धि यदस्तित्व स एवं कटकपर्यायोत्यादकद्धूणपर्यायव्ययतदुभयाधारभूतसुवर्णत्वलक्षण- 
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ध्रौव्याणा सद्भाव", तथा स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन मोक्षपर्यायोत्पादमोक्षमार्गपर्यायव्ययत॒दुभयाधारभूत- 
मुक्तात्मद्रव्यत्वलक्षणश्रौग्येभ्य सकाशाद्िश्नस्य परमात्मद्रव्यस्य सबन्धि यदस्तित्व स एव मोक्षपर्या- 
योत्पादमोक्षज्ञागंपर्यायव्ययतदुभयाधा रभूतमुक्तात्मद्रव्यत्वलक्षणध्रोव्याणा स्वभाव इति ”* एवं यथा 
मुवतात्मद्रव्यस्य स्वकीयगुणपर्यायोत्पादव्यय ध्रौव्ये सह स्वरूपास्तित्वाभिधानमवान्तरास्तित्वम भिन्न 
व्यवस्था पित, तथैव समस्तशेषद्रव्याणामपि व्यवस्थापनीयमित्यर्थ ।।&६॥ 
उत्थानिका--आगे अस्तित्व या सत्‌ के दो प्रकार अस्तित्व मे से स्वरूप अस्तित्व 
को बताते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(चित्तेहि गुणेहि सहपज्जर्एाह) नाना प्रकार के अपने गुण 
ओर अपनी पर्णयों के साथ सिद्ध जीव की अपेक्षा से अपने केवलज्ञान आदि गुण तथा 
अतिम शरीर से कुछ कम आकार रूप अपनी पर्याय तथा सिद्ध गतिपना, अतीन्द्रियपना, 
कायरहितपना, योगरहितपना, वेदरहितपना इत्यादि नाना प्रकार की अपनी अवस्थाओं के 
साथ ओर (उप्पादव्बयधुचरत्तोह ) उत्पाद व्यय धौव्यपने के साथ सिद्ध जीव की अपेक्षा से 
शुद्ध आत्मा की प्राप्ति रूप मोक्ष पर्याय का उत्पाद, रागद्वेषादि विकल्पों से रहित परम- 
समाधि रूप मोक्ष मार्ग को पर्याय का व्यय तथा सोक्षमार्ग और सोक्ष के आधारभुत चले 
आले वाले द्रव्यपने का लक्षणरूप धोव्यपना इन तीन प्रकार उत्पाद व्यय धोव्य के साथ 
(दव्वस्स) द्रव्य का अर्थात्‌ मुक्तात्मा रूपी द्रव्य का (सब्बकालं) सर्व कालों मे अर्थात्‌ सदा 
ही (सब्भावो) शुद्ध अस्तित्व है या उसकी शुद्ध सत्ता है (हि) सो ही निश्चय करके 
(सहावो) उसका निज भाव या निज रूप है, क्योंकि मुक्तात्मा इनके साथ अभिन्‍न है 
इसका हेतु यह है कि गुण पर्यायों के अस्तित्त्त से तथा उत्पाद व्यय ध्रौव्यपने के अस्तित्तव 
से ही शुद्ध आात्मा के द्रव्य का अस्तित्व साधा जाता है और शुद्ध आत्मा के द्रव्य के 
अस्तित्व से गुण पर्यायों का और उत्पाद व्यय ध्रौव्यपने का अस्तित्व साधा जाता है। 
किस तरह परस्पर साधा जाता है सो बताते है--जेसे स्वर्ण के पीतपना आदि 
गुण तथा कुंडल आदि पर्यायों का जो स्वर्ण के हव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा स्वर्ण से 
भिन्‍न नही है, जो अस्तित्व है वही स्वर्ण का अपना अस्तित्त्व है या सदुभाव है। तंसे हो 
मुक्तात्मा के केवलज्ञान आदि गुण मोर अन्तिम शरीर से कुछ कम आकार आदि पर्यायों 
का जो मुक्तात्मा के द्रव्य क्षेत्र काल भावों की अपेक्षा परमात्मा-द्रव्य से भिन्‍न नही है, जो 
अस्तित्त्व है वही पुक्तात्मा द्रव्य का अपना अस्तित्त्व या सदभाव है। और जेसे रवर्ण के 
पीतपना आदि गुण और कुंडल आदि पर्यायों के साथ जो स्वर्ण अपने द्रव्य क्षेत्र काल 
भावो की अपेक्षा अभिन्‍न है, उस स्वर्ण का जो अस्तित्व है बही पीतपना आदि ग्रृण तथा 
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कुंडल आदि पर्यायो का अस्तित्व या निज भाव है। तंसे ही मुक्तात्मा के केवलज्ञान आदि 
गुण और अन्तिम शरीर से कुछ कम आकार आदि पर्यायों के साथ जो मुक्तात्मा अपने 
द्रव्य क्षेत्र काल भावों की अपेक्षा अभिन्‍न है उस सुक्तात्मा का जो अस्तित्व है, वही केवल- 
ज्ञानादि ग्रुण तथा अन्तिम शरीर से कुछ कम आकार आदि पर्यायों का अस्तित्त्व या 
निजभाव जानना चाहिये । अब उत्पाद व्यय ध्ौव्य का भी द्रव्य के साथ जो अभिन्‍नत 
अस्तित्व है उसको कहते है। जंसे स्वर्ण के द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा स्वर्ण से 
अभिन्‍त कठक पर्याय का उत्पाद और कंकण पर्याय का विनाश तथा स्वर्णपने का ध्रोव्य 
इनका जो अस्तित्व है वही स्वर्ण का अस्तित्त्व व उसका निज भाव या स्वरूप है। तेसे 
ही परमात्मा के द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा परमात्मा से अभिन्‍न सोक्ष पर्याय का 
उत्पाद और मोक्षमार्ग पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारभुत परमात्म-द्रव्यपने का 
क्रौव्प इनका जो अस्तित्त्व है वही मुक्तात्मा द्रव्य का अस्तित्व या उसका निजभाव या 
स्वरूप है। ओर ज॑से अपने द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा कटक पर्याय का उत्पाद और 
ककण पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारथुत स्वर्णपने का थ्ौव्य इनके साथ अभिन्‍न 
जो स्वर्ण उसका जो अस्तित्त्त है वही कठक पर्याय का उत्पाद, कंकण पर्याय का व्यय 
तथा इन दोनों के आधारभूत स्वर्णपत्रा रूप छौव्य इनका अस्तित्व या निजभाव या 
स्वरूप है । तंसे ही अपने द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा सोक्ष पर्याय का उत्पाद, और 
सोक्षमार्ग पर्याय का व्यय तथा दोनों के आधारभूत सुक्तात्मा द्रव्यपनारूप ध्लौव्य इनके 
साथ अभिन्‍न जो परमात्मा द्रव्य उसका जो अस्तित्त्व है वही मोक्ष पर्याय का उत्पाद, 
सोक्षमार्ग पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारभूत मुक्तात्मा द्रव्य रूप ध्लौव्य इनका 
अस्तित्त या निजभाव या स्वरूप है । इस तरह ज॑ंसे सुक्‍तात्मा द्रव्य का अपने ही गुण 
पर्याय और उत्पाद धौव्य के साथ स्वरूप का अस्तित्व या अवान्तर अस्तित्त्व अभिन्न 
स्थापित किया गया है तंसे ही शेष सर्वे द्रव्यों का भी स्वरूप-अस्तित््व या अवान्तर अस्तित्त्व 
स्थापित करता चाहिये । इस गाथा का यह अर्थ है । 

भावार्थ--इस गाथा में आचार्य ने स्वरूप-अस्तित््व या अवान्तर-सत्ताका स्वरूप 
बताया है । हर एक द्रव्य अपने अखण्ड जितने प्रदेशों को लिये है चाहे वह एक प्ररेश हो 
व अनेक, वह द्रव्य उत्तने प्रदेशों के साथ अपनी सत्ता को दूसरे द्रव्य से पृथक रखता है । तथा 
उसकी इस अवान्तर या पृथक्‌ सत्ता में ही गुणपर्यायपना या उत्पाद व्यय ध्रौव्य रहते 
है, न कोई द्रव्य कभी अपनी सत्ता को छोड़ता है, न गुणपर्याय से रहित होता है, न उत्पाद 
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व्यय क्रौव्य को त्यागता है। द्रव्य में हरसमय द्रव्य के ये तीनों ही लक्षण पाए जाते है । 
यही द्रव्य का स्वभाव है ॥६ै६॥ 

इद तु सादृश्यास्तित्वाभिधानमस्तीति कथयति-- 

इह विविहलक्खणाणं लक्खणमेगं सदित्ति सव्वंगयं । 
उवदिसदा खलु धम्म॑ जिगवरवसहेण पण्णत्तं ॥द७॥ 
इह विविधलक्षणाना लक्षणमेक सदिति सर्वगतम । 
उपदिशता खलू धर्म जिनवरवृषभेण प्रज्ञप्तम्‌ ॥६6७।। 

इह किल प्रपब्चचितवेचित्येण द्रव्यान्तरेभ्यो व्यावृत्य वृत्तेन प्रतिद्रव्य॑ सीमानमासूत्र- 
यता विशेषलक्षणभुत्तेन च स्वरूपास्तित्वेव लक्ष्यमाणानासपि सर्वंद्रब्याणामस्तमितवेचित्र्य- 
प्रपञ्चं प्रव॒त्य वृत्तं प्रतिद्रव्यमासूत्रितं सीमानं भिन्‍्दत्सदिति सर्वगतं सामान्यलक्षणभूत 
सादृश्यास्तित्वमेक॑ खल्ववबोद्धव्यप््‌ । एवं सदित्यभिधानं सद्दिति परिच्छेदनं च सर्वार्थप- 
रामशि स्यात्‌ । यदि पुनरिदमेव न स्यथात्तदा किचित्सदिति किचिदसदिति किचित्सच्चा- 
सच्चेति किचिदवाच्यमिति च स्यात्‌ । तत्तु विप्रतिषिद्धमेव प्रसाध्यं चेतदनोकह॒बत्‌ । यथा 
हि बहुनां बहुविधानामनोकहानासात्मीयस्यात्मीयस्थ विशेषलक्षणभृतस्थ  स्वारूपास्तित्व- 
स्थावष्टम्भेनोत्तिष्ठन्तात्वं, सामान्यलक्षण-भुतेव सादृश्यो-ड्रासिनानो कह॒त्वेनोत्थापितमे- 
कत्वं तिरियति । तथा बहुनां बहुविधानां द्रव्याणामात्मीयात्मीयस्य विशेषलक्षणभुतस्य 
स्वरूपास्तित्वस्थावष्टस्भेनोत्तिष्ठन्तात्वं, सामान्यलक्षणभृतेन सादृश्यो-ड्ररसिता सदित्यस्य 
भावेनोत्यापितमेकत्व॑ तिरियति । यथा च तेषामनोकहानां सामान्यलक्षणभुतेन सादृश्यो:द्ध- 
सिनानोकहत्वेनोत्थापितेनेकत्वेब तिरोहितमपि विशेषलक्षणभृतस्थ स्वरूपास्तित्वस्थावष्ट- 
म्सेनोत्तिष्ठन्तात्वमुच्चकास्ति, तथा सर्वेद्रव्याणामपि सामान्यलक्षणभूतेव सादृश्यो:्धा- 
सिना सदित्यस्थ भावेनोत्यापितेनंकत्वेव तिरोहितमपि विशेषलक्षणभृतस्य स्वरूपास्तित्व- 
स्पावष्टस्भेनोत्तिष्ठन्तानात्वम्रुच्चकास्ति ॥ढे ७॥ 

भूमिका--अब सादृश्य-अस्तित्व का कथन करते है-- 

अन्वयार्थ---[ धर्म ] धर्म का [उपदिशता ] उपदेश करने वाले [जिनवरवृषभेण ] 
जिनवर वृषभ्ष के द्वारा [इह | इस विश्व मे [विविधलक्षणाना ] विविध लक्षण वाले (भिन्न 
भिन्‍न स्वरूपास्तित्व वाले सवे) द्रव्यो का [खलु | वास्तव में [सत्‌ इति] 'सत््‌' ऐसा [सर्व 
गत] सर्वंगत (सब में व्यापने वाला) [एक लक्षण] एक लक्षण [ प्रज्प्तमु] कहा गया है । 
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टीका--बास्तव मे इस विश्व से, विचित्रता को विस्तारित करते हुये (विविधता- 
अनेकत्व को दिखाते हुये), अन्य द्रव्यों से व्यावृत (भिन्न) रहकर प्रवरतंसान, ओर प्रत्येक 
द्रव्य की सीमा को बांधते हुये, ऐसे विशेष लक्षणभ्रत स्वरूपास्तित्व से लक्षित भी सब 
द्रव्यों की, विचित्रता के विस्तार को अस्त करता हुआ, सर्व द्व्यों में प्रवृत्त होकर रहने 
वाला, और प्रत्पेक्त द्रव्य की बधी हुई सीमा को भेदता (तोड़ता) हुआ, 'सत्‌' ऐसा जो 
सर्वंगत सामान्य लक्षणश्गत एक साहश्यास्तित्व है, वह ही वास्तव मे एक ही जानने योग्य 
है । इस प्रकार 'सत' ऐसा कथन और 'सत्‌' ऐसा ज्ञान सर्व पदार्थों का परामर्श (स्प्शे- 
ग्रहण ) करने वाला है । यदि वह ऐसा (सर्व पदार्थ परामर्शी) न हो तो कोई पदार्थ सत्‌, 
कोई असत्‌, कोई सत्‌ तथा असत्‌ और कोई अवाच्य होना चाहिये, किन्तु वह तो निषिद्ध 
ही है, और यह (सत्‌” ऐसा कथन और ज्ञान के सर्व पदार्थ परामर्शी होने की बात) तो 
सिद्ध हो सकती है, वक्ष की भांति । 

जैसे वास्तव से बहुत से और अनेक प्रकार के बुक्षों को अपने-अपने विशेष लक्षण- 
भूत स्वरूपास्तित्व के अवलम्बन से उत्थित होते (खड़े होते) अनेकत्व को, सामान्य लक्षण- 
भूत सादृश्यदर्शक वृक्षत्व से उत्यित होता एकत्व तिरोहित (अदृश्य) कर देता है, इसी 
प्रकार बहुत से और अनेक प्रकार के द्र॒व्यों को अपने-अपने विशेष लक्षणभ्रुत स्वरूपास्तित्व 
के अवलस्बन से उत्थित होते अनेकत्व को, सामान्य लक्षणभृत सादृश्यदर्शक 'सत्‌' पनेसे 
('सत्‌' ऐसे भाव से, अस्तित्व से है-पने से) उत्थित होता एकत्व तिरोहित कर देता है । 
और जेंसे उन वृक्षों के विषय में सामान्य लक्षणसृत सादृश्यदर्शक वृक्षत्व से उत्थित होते 
एकत्व से तिरोहित होता है तो भी, (अपने-अपने) विशेष लक्षणभूत स्वरूपास्तित्व के 
अवलम्बन से उत्यित हुआ अनेकत्व स्पष्ठतया प्रकाशमान रहता है, (बना रहता है, नष्ट 
नही होता), इसी प्रकार स्व द्रव्यों के विषय मे भो सामान्य लक्षणनुत साहश्यदर्शक 
'सत्‌' पने से उत्यित होते एकत्व से तिरोहित होने पर भी, (अपने-अपने ) विशेष लक्षण- 
भूत स्वरूपास्तित्व के अवलस्बन से उत्यित हुआ अनेकत्व स्पष्ठतया प्रकाशमान रहता 
है ॥<७॥। 

तात्पयंवृत्ति 

अथ सादृश्यास्तित्वशब्दाभिधेया महासत्ता प्रज्ञापपति-- 

इह विविहलक्खणाण इह लोके प्रत्येकसत्ताभिधानेन स्वरूपास्तित्वेन विविधलक्षणाना भिन्न- 
लक्षणाना चेतनाचेतनमूर्तामृर्तपदार्थाना लक्खणसेग तु एकमखण्डलक्षण भवतति । कि कृतृ ? सदित्ति 
सर्व सदिति महासत्ताहूप किविशिष्ट ? सव्वग्य सकरव्यतिकरपरिहाररूपस्वजात्यविरोधेन शुद्ध- 
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सग्रहनयेन सर्वंगत सर्वपदार्थव्यापक । इद केनोकत ” उबदिसदा खलु धस्म जिणवरवसहेण पण्णत्त धर्म 
वस्तुस्वभावसग्रहमुपदिशता खलु स्फुट जिनवरवृषशेण भ्रज्ञप्तमिति। 


तद्यथा-- यथा सर्वे मुक्तात्मन. सन्तीत्युक्ते सत्ति परमान्देकलक्षणसुखामृतरसास्वादभ रिताव- 
स्थलोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयात्मप्रदेशेस्तथा किड्िचिदूनचरमशरीराकारादिपर्यायेश्व सकरव्यतिकर- 
परिहाररूपजा तिभेदेत भिन्नानामपि सर्वेषा सिद्धजीवाना ग्रहण भवत्ति, तथा “सर्व सत्‌” इत्युक्ते 
सग्रहनयेन सर्वपदार्थाना ग्रहण भवति । अथवा सेनेय ववर्मिदमित्युक्ते अश्वहस्त्यादिपदार्थाना निम्बा- 
मआ्रादिवृक्षाणा स्वकीयस्वकीयजातिभेदभिन्ताना युगपदुग्रहण भवत्ति, तथा सर्व सदित्युक्ते सति सादृश्य- 
सत्ताभिधानेन महासत्तारूपेण शुद्धसग्रहनयेन स्वेपदार्थाना स्वजात्यविरोधन ग्रहण भवतोत्यथे ॥६&9७॥। 


उत्थानिका--आगे सादश्य अस्तित्व शब्द से कहे जाने वाली महासत्ता का वर्णन 
करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(इह) इस लोक से (विविहलक्खणाणं) लाना प्रकार 
भिन्‍त-भिन्‍न लक्षणरखने वाले पदार्थों का (एग) एक (सव्बगय) सर्व पदार्थों में व्यापक 
(लक्खणं ) लक्षण (सदित्ति) सत्‌ ऐसा (धम्मं) वस्तु के स्वभाव को (उबदिसदा) उपदेश 
करने वाले (जिणवरवसहेण ) श्री वृषभ जिनेन्द्र ने (खलु) प्रगठ रूप से (पण्णत्त ) कहा है । 

इस जगत मे भिन्‍न-भिन्‍न लक्षण को रखने वाले चेतन अचेतन मूुतं अमृत 
अनेक पदार्थ है, उन्तमें से प्रत्येक पदार्थ की सत्ता या स्वरूपास्तित्व भिन्‍न-भिन्‍त है 
तो भी इन सबका एक अखंड सर्व व्यापक लक्षण भी है। यह लक्षण मिलाप व भिन्‍तता के 
बिकल्प से रहित अपनी-अपनी जाति में विरोध न पड़ने देने वाले शुद्ध संग्रहतय से सर्वे 
पदार्थों में व्यापक एक सत्‌ रूप है या महासत्ता रूप है ऐसा वस्तु स्वभावों के संग्रह को 
उपदेश करने वाले श्री तीर्थंकर भगवात्‌ ने प्रगटरूप से वर्णन किया है। 

इस प्रकार--जेसे 'सर्व सुक्तात्मा है, ऐसा कहा जाने से सर्व ही सिद्धों का एक 
साथ ग्रहण हो जाता है । यद्यपि वे सर्व सिद्ध परमानदमयी एक लक्षण वाले सुखामृत रस 
स्वाद से भरे हुए अपने-अपने शुद्ध लोकाकाश प्रमाण असख्यात प्रदेशों की अपेक्षा तथा 
अपने-अपने अन्तिम शरीर से किचित्‌ न्यून पर्याय की अपेक्षा सिश्र व भिन्‍नता के विकल्प 
से रहित अपनी-अपनी जाति के भेद से भिन्‍त है तो भी एक सत्ता लक्षण की अपेक्षा उन 
सब सिद्धो का ग्रहण हो जाता है । बसे ही “सर्च सत्‌' ऐसा कहने पर सग्रहनय से सर्व 
पदार्थों का ग्रहण हो जाता है। अथवा यह सेना है, ऐसा कहने पर अपनी-अपनी जाति से 
भिन्‍न घोड़े, हाथी आदि पदार्थों की भिन्‍नता है तो भी सबका एक काल मे ग्रहण हो 
जाता है, अथवा यह वन है, ऐसा कहने पर अपनी-अपनी जाति से भिन्‍नत तिम्ब, आम्र 
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आदि व॒क्षों की भिन्‍तता है तो भी सब वृक्षों का एक काल में ग्रहण हो जाता है। तेसे हो 
सर्व सत्‌ ऐसे सहश सत्ता कहने पर महासत्ता रूप से शुद्ध संग्रहनय की अपेक्षा सर्व हो 
पदार्थों का बिना उनकी जाति से विरोध के एक साथ ग्रहण हो जाता है, ऐसा अर्थ 
है ॥8७॥ 
अथ द्रथ्यैद्रंव्यान्तरस्पारम्भं द्रव्यादर्थान्‍्तरत्वं च सत्तायाः प्रतिहन्ति-- 
दव्वं सहावसिद्ध संदिति जिणा तच्चदों समक्खादा। 
सिद्ध तधथ आगमदो णेच्छदि जो सो हि परसमओ ॥<5॥ 
द्रव्यं स्‍्वभावसिद्ध सदिति जिनास्तत्त्वत समाख्यातवन्त । 
सिद्ध तथा आगमतो नेच्छति य. स हि. परसमय: ॥ दे ८५।॥। 

न खलु द्वव्यंद्रंव्यान्तराणामारस्भः, सर्वद्रव्याणां स्वभावसिद्धत्वात्‌ । स्वभावसिद्धत्व 
तु तेषामनादिनिधनत्वातू । अनादिनिधनं हिल साधनान्तरमपेक्षते । गुणपर्यायात्मानसा- 
त्मतः स्वभावमेव घूलसाधनमुपादाय स्वयमेव सिद्धसिद्धिमद्भूतं वतंते । यत्तु द्रव्येरारभ्यते न 
तद्द्॒व्यान्तरं कादाचित्कत्वात्‌ स॒पर्थायः । हृच्चणुकादिवन्मनुष्यादिवच्च । द्रव्य॑ पुनरन- 
वधि त्रिसमयावस्थायि न तथा स्थात्‌ । अथब यथा सिद्ध स्वभावत एव द्रव्यं तथा सबि- 
त्यपि तत्स्वभावत एवं सिद्धमित्यवधायंतास्‌ । सत्तात्मनात्मनः स्वभावेन निष्पन्तनिष्पत्ति- 
मद्भावयुक्तत्वात्‌ । न च द्रव्यादर्थान्‍्तरभृता सत्तोपपत्तिमभिप्रप्य ते, यतस्तत्समवायात्तत्स- 
दिति स्थात्‌ । सत. सत्तायाश्वच न तावद्युतसिद्धत्वेनार्थान्तरत्वं, तयोदण्डदण्डिवद्युततिद्धस्या- 
दर्शनात्‌ । अयुतसिद्धत्वेनापि न तदुपच्यते । इहेदमितिप्रतीतेरुत्पच्मयत इति चेत्‌ किनिबन्धना 
हीदमिति प्रतीति: भेदनिबन्धनेतिचेत्‌ को नाम भेदः। प्रादेशिक अताडज्भाविको वा। 
न तावत्प्रादेशिक:, पुृर्व॑मेव युतसिद्धत्वस्थापसारणात्‌ । अताड्भाविकश्चेत्‌ उपपन्‍न एवं 
यद्द्रव्य॑ तन्‍त गुण इति बचनात्‌ । अयं॑ं तु न खल्वेकान्तेनेहेदमितिप्रतीतेनिबन्धनं, स्वयमे- 
वं.न्मस्ननिमस्तत्वात्‌ । तथाहि--यदेव पययिणार्प्यते द्रव्यं तदेव गुणवदिदं द्रव्पमपमस्य 
गुण, शुभ्रमिदमुत्तरीयमयमस्य शुश्रो गुण इत्यादिवदताजु।विको भेंद उनन्‍्मज्जति । यदा 
तु द्रव्येणाप्यंते द्रव्यं तदास्तमितसमस्तगुणवासनोन्मेषस्थ तथाविधं द्रव्यमेव शुश्रम्ुत्तरीय- 
मित्यादिवद्रपश्यतः समुल एवाताद्भाविको भेदों निमज्जति । एवं हि भेदे निमज्जति 
तत्प्रत्यया प्रतीतिनिमज्जति । तसयां निमज्जत्यामयुतसिद्धत्वोत्थमर्थान्तरत्व॑ निमज्जति । 
ततः: समस्तमपि द्रव्यमेवेक भृत्वावतिष्ठते । यदा तु भेद उनमज्जति, तस्मिन्तुन्मज्जति 


१ तह ( ज० वृ० ) | 


श्हेष ॥ [ पवयणपसारो 


तत्पत्यया प्रतीतिरन्मज्जति । तस्यामुन्मज्जत्यामयुतसिद्धत्वोत्थमर्थान्तरत्वमुन्मज्जति । 
तदापि तत्पर्यायत्वेनोन्मज्जज्जलराशेजलकल्लोल इच द्रव्यान्‍्त व्यतिरिकतं स्थात्‌ एवं सति 
स्वयमेव सद्द्॒व्यं भवति । यस्त्वेब॑ नेचछति स खलु परसमय एव द्रष्टव्यः ॥दै5॥ 

भूमिका--अब, द्रव्यो से द्रव्यान्तर की उत्पत्ति होने का और द्रव्य से सत्ता का 
अर्थान्तरत्व (अन्य भिन्‍न पदार्थ) होने का खण्डन करते है। (अर्थात्‌ ऐसा निश्चित करते है 
कि किसी द्रव्य से अन्य द्रव्य की उत्पत्ति नहीं होती और द्र॒थ्य से अस्तित्व कोई प्रथक्‌ 
पदार्थ नही है)ः--- 

अन्वयार्थं--][ द्रव्य | द्रव्य [स्वभाव-सिद्ध | स्वभाव से सिद्ध और [सत्‌ इति| 
(स्वभाव से ही) सत्‌' है, ऐसा |जिना | जिनेद्धदेव ने [तत्त्वतः] यथार्थत्तः [समाख्यात 
बन्त ] कहा है, [यथा] इस प्रकार [आगमत | आगम से [सिद्ध | सिद्ध है, [व] 
जो [न इच्छति] (इसको) नहीं मानता [स.] वह [हि] वास्तव मे [परसमय.] पर- 
समय है । 

टीका--वास्तव मे द्रव्यों से द्रव्यान्तरों की उत्पत्ति नहीं होतो, क्योंकि सर्वे द्रव्यो 
के स्वभावसिद्धपना है (सर्व द्रव्य, पर-द्रव्य की अपेक्षा बिता, अपने स्वभाव से ही सिद्ध है) 
उनकी स्वभावसिद्धता तो उनकी अनादिनिधनता है, क्योकि अनादिनिधन अन्य साधन की 
अपेक्षा नहीं रखता । वह (द्रव्य) गुणपर्यायात्मक अपने स्वभाव को ही-जो कि घुलसाधन 
है, धारण करके स्वयमेव सिद्ध ओर सिद्धि वाला हुआ चतंता है। जो द्रव्यो मे उत्पन्त 
होता है वह तो द्रव्यान्तर नही है, (किन्तु) कादाचित्कता (अतित्यता) के होने से वह 
पर्याय है, जेसे--ह्विभणुक इत्यादि तथा मनुष्य इत्यादि । द्रव्य तो अनवधि (मर्यादा रहित) 
त्रिसमय-अवस्थायी (तिकालस्थायी) है, (इसलिये) बसा (कादाचित्क-क्षणिक-अनित्य ) 
नही है । 

अब इस प्रकार-जेसे द्रव्य स्वभाव से ही सिद्ध है उसी प्रकार (बह) 'सत्‌ है ऐसा 

भी वह स्वभाव से ही सिद्ध है, ऐसा निर्णय हो, क्‍योंकि सत्तात्मक ऐसे अपने स्वभाव से 
निष्पन्त निष्पत्तिमत्‌ भाव वाला है-द्रव्य सतत है ऐसा भाव द्रव्य के सत्तास्वरूप स्व- 
भाव का ही बना हुआ है)। द्रव्य से अर्थान्तरभुत सत्ता को उत्पत्ति नहो है, कि जिसके 
समवाय से वह द्रव्य 'सत्‌' हो । (इसी को स्पष्ठ समझाते है )--- 

प्रथम तो सत्‌ के (द्रव्य के) और सत्ता के युतसिद्धता से अर्थान्तरत्व नही है, 
क्योंकि दण्ड और दण्डी की भांति उनके सम्बन्ध मे युतसिद्धता दिखाई नही देती । (दूसरे ) 
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अयतसिद्धता से भी वह (अर्थान्तरत्व) नहीं बनता । इसमें यह है! (अर्थात्‌ द्रव्य में सत्ता 
है) ऐसी प्रतीति होती है इसलिये वह बन सकता है--ऐसा कहा जाय तो ( पुछते है कि ) 
“इसमे यह है' ऐसी प्रतीति किसके आश्रय (कारण) से होती है ? यदि ऐसा कहा जाय कि 
भेद के आश्रय से (अर्थात्‌ द्रव्य और सत्ता मे भेद होने से ) होती है तो वह कौनसा भद 
है ? प्रादेशिक या अतादुभाविक ? प्रादेशिक तो है नही, क्योकि युतसिद्धत्व का पहले ही 
निषेध कर दिया गया है, और यदि अतादृभाविक कहा जाय तो वह उत्पन्न (ठीक) ही है, 
क्योंकि ऐसा (शास्त्र का) वचन है कि “जो द्रव्य है वह गुण नही है ।' परन्तु (यहां यह भी 
ध्याव मे रखता कि) यह अतादुभाविक भेद (एकान्त से इसमें से यह है ऐसी प्रतीति का 
आश्रय (कारण) नही है, क्योंकि वह स्वयमेव उन्मग्न (प्रगट) और निमग्न (गोण) होता 
है । वह इस प्रकार है--जब द्रव्य को पर्याय की मुख्यता से (दृष्टि) से मुख्य किया जाता 
है (पर्यायाथिकनय से देखा जाय) तब ही-- शुक्ल यह वस्त्र है, यह इसका शुक्लत्व गुण 
है! इत्यादि की भाँति, गुणवाला यह द्रव्य है, यह इसका गुण है! इस प्रकार अतादुभाविक 
भेद उन्मग्त होता है, परस्तु जब द्रव्य को द्रव्य की मुख्यता से (दृष्टि) से मुख्य किया जाता 
है (द्रव्याथिकनय से देखा जाता है), तब जिसके समस्त गुणवासना के उन्मेष (प्रगटता) 
अस्त हो गयी है, ऐसे उस जीव के-शुक्लवस्त्र ही है” इत्यादि की भांति-ऐसा द्रव्य ही है, 
इस प्रकार देखने वाले के सछल ही अतादुभाविक भेद निमग्न (गौण) होता है। इस भ्रकार 
वास्तव मे भेद के निसग्न होने पर उसके आश्रय से (कारण से) होने वाली प्रतीति निमसग्न 
होती है । उसके निमरन होने पर अयुतसिद्धत्वजनित अर्थान्तरत्व निमग्न होता है, इसलिये 
समस्त ही एक द्रव्य ही होकर रहता है। और जब भेद उन्मग्न होता है, उसके उन्सग्न 
होने पर उसके आश्रय (कारण) से होने वाली प्रतोति उन्‍्मग्न होती है, उसके उन्मग्त 
होने पर अयुतसिद्धत्वजनित अर्थान्तरत्व उन्मग्न होता है, तब भी वह (सत्‌ ) द्रव्य के 
पर्यायरूप से उन्‍्मर्न होने से, -जंसे जलराशि से जलतरंगे व्यतिरिक्त नही है (अर्थात्‌ समुद्र 
से तरंगे अलग नही है) उसी प्रकार द्रव्य से व्यतिरिक्त नही होता। ऐसा होने से (यह 
निश्चित हुआ कि द्रव्य स्वयमेव सत्‌॒ है । जो ऐसा नहीं मानता वह वास्तव में 'परसमय 
(मिथ्यादृष्टि ) ही मानता ॥द्वै5॥ 
तात्पर्यब॒त्ति 
अथ यथा द्रव्य स्वभावसिद्ध तथा सदपि स्वभावित एवेत्याख्याति-- 


दव्व सहावसिद्ध द्रव्य परमात्मद्रव्य स्वभावसिद्ध भवति। कस्माव्‌ ? अनादयनन्तेन परहेतु- 
निरपेक्षेण स्वत घिद्धं न केवलज्ञानादियुणाधारभूतेव सदानन्देकरूपसुखतुधारसपरमसमरसोभावपरिण- 
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तसर्वशुद्धात्मप्रदेशभरितावस्थेन शुद्धोपादानभूतेन स्वकीयस्वभावेन निष्पन्तत्वात्‌ । यच्च स्वभावसिद्ध' 
न भवति तद्द्रव्यमपि न भवति। द्चणुकादिपुद्गलस्कन्श्रपर्यायवत्‌ मनुष्यादिजीवपर्यायवच्च | 
सदिति यथा स्वभावत सिद्ध तद्द्रव्य तथा सदिति सत्तालक्षणमपि स्वभावत एवं भवत्ति, न च भिन्‍त- 
सत्तासमवायात््‌ । अथवा यथा द्रव्य स्वभावत, सिद्ध तथा तस्य योसौ सत्तागुण. सोपि स्वभावसिद्ध 
एवं । कस्मादिति चेतू। सत्ताद्रव्ययो सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेषि दण्डदण्डिवद्भिन्‍्नप्रदेश भावात्‌ । 
इद के कथितवन्त: । जिणा तच्चदो समक्खादा जिना कर्तार, तत्त्ववत सम्यगाख्यातवन्त कथितवन्त 
सिद्ध तह आगमदो सन्तानापेक्षया द्रव्याथिकनयेनानादिनिधनागमादपि तथा सिद्ध णेच्छदि जो, सो 
हि परसमओ नेच्छति न मन्यते य इद वस्तुस्वरूप स हि स्फुट परसमयो मिथ्यादृष्टिभंवति । एवं 
थया परमात्द्रव्यं स्वभावत सिद्धमवबोद्धव्य तथा सर्वद्रव्याणीति । अन्न द्रव्य केनापि पुरुषेग न 
क्रियते । सत्तागुणोपि द्रव्यादिभन्‍तनों नास्तीत्यभिप्राय: ॥६&5५॥ 

उत्थानिका--आगे यह कहते है कि जैसे द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है वंसे ही सत्‌ भी 
स्वभाव से सिद्ध है-- 

गाथार्थ---( दव्वं) द्रव्यं (सहावसिद्ध ) स्वभाव से सिद्ध है (सदिति) सत्‌ भी स्वभाव 
सिद्ध है ऐसा (जिणा) जिनेन्द्रों ने (तच्च॒दा) तत्त्व से (समक्खादो) कहा है (तध) तेसे हो 
(आगमदो ) आगम से (प्िद्ध) सिद्ध है (जो) जो कोई (णेच्छदि) नही मानता है (सो हि 
परसमओ ) वही प्रगट रूप से परसमय रूप है। 

टीकार्थ--यहाँ परमात्स-द्रव्य पर घटाकर कहते है कि परमात्मारूपी द्रव्य स्वभाव 
से सिद्ध है क्योकि परमात्मा अनादि अनन्त, बिना अन्य कारणो की अपेक्षा के अपने स्वतः 
सिद्ध केवलज्ञानादि गुणों के आधारभूत है, सदा आनन्दमयी सुखामृतरूपी परम समरसी 
भाव से परिणमन करते हुए सर्व शुद्ध आत्मप्रदेशों से भरपुर है तथा शुद्ध उपादान रूप 
से अपने ही स्वभाव से उत्पन्त है। जो सत्‌ स्वरूप स्वभाव से धिद्ध नही होता है वह 
द्रव्य भी नही होता है। जंसे द्विणुक आदि पुद्गलस्कंध की पर्याय व सनुष्यादि जीव- 
पर्याप । जैसे द्रव्य स्वभाव से पघ्िद्ध है वेसे उसकी सत्ता भी स्वभाव से सिद्ध है, सत्ता किसी 
भिन्‍त सत्ता के समवाय से नही हुई है । क्योकि सत्ता और द्रव्य में संज्ञा, लक्षण, प्रयो- 
जनादि से भेद होने पर भी जैसे दण्ड और दण्डी पुरुष के प्रदेशों का भेद है, ऐसी प्रदेशों 
की भिन्‍नता सत्ता और द्रव्यों में नही है। इस बात को तीर्थंकरों ने भले प्रकार वर्णन 
किया है। तथा यहो बात सन्‍्तान की अपेक्षा द्रव्याथिकतय से अनादि अनंत आग से 
भी सिद्ध है। जो ऐसा वस्तु का स्वरूप नहीं स्वीकार करता है वह मिथ्यादृष्टि है। इस 
तरह जैसा परमात्म द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है तंसे ही स्व द्रव्यों को स्वभाव से सिद्ध 
जानना चाहिये द्रव्य को किसी पुरुष ने रचा नही है और न द्रव्य का सत्ता गुण ही द्रव्य 
से भिन्‍त है, इस गाथा का यह अभिप्राय है ॥४5॥ 


पवयणसारो ] [ २४१ 


अथोत्पादव्ययध्ौव्यात्मकत्वेडपि सद्द्रब्यं भवतीति विभावयति--- 


सदवट्ठिदं सहावे दव्व॑ दव्वस्स जो हि परिणामों । 
अत्थेसु सो सहावो ठिदिसंभवणाससंबद्धों ॥ढ८॥ 
सदवस्थित स्वभावे द्रव्य द्रव्यस्य यो हि परिणाम । 
अरथेंषु स॒ स्वभाव स्थितिसभवनाशसबद्ध ।।ढद॥ 

इह हि स्वभावे नित्यमवतिष्ठमानत्वात्सदिति द्रव्यमु । स्वभावस्तु द्रव्यस्य ध्रोव्यो- 
त्पादोच्छेदेक्यात्मकपरिणासः । यथव हि द्रव्यवास्तुनः सामस्त्येनेकस्पापि विष्कस्भक्रमप्रवृत्ति- 
वर्तिन: सुक्ष्मांशा: प्रदेशाः, तथेव हि ब्रव्यव॒त्तेः सामस्त्येनेकस्थापि प्रवाहक्रमप्रवृत्तिवतिनः 
सुक्ष्मांशाः परिणामाः। यथा च॒ प्रदेशानां परस्परव्यतिरेकनिबन्धनो विष्कस्भक्रमः, तथा 
परिणामसानां परस्पर-व्यतिरेकनिबन्धनः प्रवाहक्रमः यथव च॒ ते प्रदेशा: स्वस्थाने स्वरूप- 
पुर्वरूपाध्यामुत्पन्नोच्छन्तत्वात्सवंत्र. परस्परानुस्युतिसुत्रितेकवास्तुतयानुत्पन्नप्रलीनत्वाच्च 
संभुतिसंहारक्षौव्यात्मकपात्मानं धारयन्ति, तथेब ते परिणामा' स्वावसरे स्वरूपपुर्वेरूपा- 
भ्यामुत्पत्नोच्छन्तत्वात्सवंत्र परस्परानुस्युतिसश्ितकप्रवाहतयानुत्पन्नप्रलीनत्वाच्च. संभ्षति- 
संहारध्ोव्यात्मकसात्मानं धारयन्ति । यर्थंव च य एवं हि पुर्वप्रदेशोच्छेदनात्मको वास्तुसी- 
सान्‍तः स एव हि तदुत्तरोत्पादात्मफः, स एवं च परस्परानुस्युतिसूत्रितेकवास्तुतयातदुभ- 
यात्मक इति । तथेव य एवं हि पूर्वपरिणामोच्छेदात्मक: प्रवाहसीमान्तः स एवं हि 
तदुत्तरोत्पादात्मकः, स एव च परस्परानुस्युतिसूत्रितेकप्रवाहतया तदुभयात्मक इति एवमस्य 
स्वभावत एवं. त्रिलक्षणायां परिणामपद्धतो दु्ललितस्यथ स्वभावानतिक्रमात्त्रिलक्षणमेव 
सत््वमनुमोदतीयस्‌ मुक्ताफलदामवत्‌ ।॥ यथ्थव हि परिगुहीतद्राधिम्नि प्रलस्ब॒माने सुक्ताफल- 
दासनि समस्तेष्वपि स्वधामसृच्चकऋासत्सु घुक्ताफलेषत्तरोत्तरेषु धामसृत्तरोत्तरमुक्ताफला- 
नामुदयनात्पूवेपृर्वेपुक्ताफलानामनुदयनात्‌ सर्वेत्रापि परस्परानुस्युतियुत्रकस्य सुत्रकस्पाव- 
स्थानात्त्रेलक्षण्यं प्रसद्धिमवतरति, तथंव हि परिगुहीतनित्यवृत्तिनिवर्तमाने द्रव्ये समस्ते- 
प्वपि स्वावसरेषृच्चकासत्सु परिणामेषत्तरोत्तरेष्ववसरेषत्तरोत्तरपरिणासानामुदयनात्पूव॑- 
पुर्वेपरिणामानामनुदयनात्‌ सर्वत्रापि परस्परानुस्युतिसूत्रकस्य प्रवाहस्पावस्थानात्त्रेलक्षण्यं 
प्रसिद्धमवततरति दे दे॥ 

भूमिका--अब, यह बतलाते है कि उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक होने पर भी द्रव्य 
सत्‌ है-- 


२४२ [ पवयणसारो 


अन्वयार्थं--| स्वभावे ] स्वभाव मे [अवस्थितं] अवस्थित [सत्‌ |] सत्‌ [व्रव्य] 
द्रव्य है [द्रव्यस्य] द्रब्य का [अर्थेषु | गुणपर्यायो मे [य हि| जो [स्थितिसभवनाशसबद्ध | 
उत्पादव्ययथ्रौव्य सहित [परिणाम ] परिणाम है |स | वह [स्वभाव | उसका स्वभाव है। 
टीका--यहां (विश्व मे) वास्तव मे स्वभाव से नित्य अवस्थित होने से सत्‌ द्रव्य 
है। स्वभाव द्रव्य का क्रौव्य-उत्पाद-विनाश की एकता स्वरूप परिणाम है। जेसे द्रव्य 
वास्तु के +समग्रतया (अखण्डता से) एक होने पर भी, विस्तार क़म की प्रवृत्ति मे बर्तंने 
वाले सुक्ष्म अंश प्रदेश है, इसी प्रकार द्रव्य की वृत्ति (द्रव्य परिणति, द्रव्य प्रवाह) के, 
समग्रतया एक होने पर भी, प्रवाह क्रम की प्रवृत्ति मे वतने वाला सुक्ष्म अंश परिणाम है। 
जसे प्रदेशों के परस्पर व्यतिरेक के कारण से होने वाला विष्कम्भ क्रम है, उसी प्रकार 
परिणामों के परस्पर व्यतिरेक के कारण से होने वाला प्रवाह क्रम है । 
जेसे वे प्रदेश अपने स्थान मे स्व-रूप से उत्पन्न और पूर्व-रूप से विनप्ट होने से 
तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्थुति से रचित एकवास्तुपने से अनुत्पन्न-अविनष्ट होने से उत्पत्ति 
सहार-प्रोव्यात्मक अपने स्वरूप को धारण करते है, उसी प्रकार वे परिणाम अपने अवसर 
से स्व-रूप से उत्पन्न और पुर्व-हप से विनष्ट होने से तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्थृति से 
रचित एक प्रवाहपने से अनुत्पन्न अविनष्ठ होने से उत्पत्ति सहार-क्रोव्यात्मक अपने स्वरूप 
को धारण करते है। ओर जंसे जो पूर्व प्रदेश के विनाश रूप वस्तुका सीमान्त है, वही 


उसके बाद के प्रदेश का उत्पाद स्वरूप है तथा वही परस्पर अनुस्युति से रचित एक' 
वास्तुत्व से दोनो (उत्पाद-व्यय) स्वरूप नही है (ध्र्‌व है) इसी प्रकार जो ही पूर्व परिणाम 
के विनाश रूप प्रवाह का सीमान्त है, वही उसके बाद के परिणाम के उत्पादस्वरूप है, तथा 
हा हे अनुस्यृुति से रचित एक प्रवाह॒त्व से दोनों (उत्पाद-व्यय) स्वरूप नही है 
श्रुव हैं) । 
इस प्रकार स्वभाव से ही त्रिलक्षण परिणाम पद्धति मे (परिणामों की परम्परा से ) 
प्रवर्तमान द्रव्य स्वभाव का अतिक्रम नही करता, इसलिये सत्त्व को त्रिलक्षण ही अनुमोदित 
करना चाहिये मोतियों के हार की भांति । जैसे--जिसने (अम्तुक) लम्बाई ग्रहण की है 
ऐसे लटकते हुये मोतियों के हार मे, अपने अपने स्थानों मे प्रकाशित होते हुये समस्त 
मोतियो मे, अगले-अगले स्थानों में अगले-अगले मोती प्रगठ होते है इसलिये, ओर पहले- 
पहले के मोती प्रगट नही होते इसलिये तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति का रचयिता सूत्र 
न द्रव्य का वास्तु-व्यका स्व-विस्तार, द्रव्य का स्व क्षेत्र, दव्य का स्व-आकार, द्रव्य का स्व-वल । (वास्तु. 
घर, निवामस्थान, आश्रय, भूमि ।) 


पवयणसारो ] |. कुकर 


अवस्थित होने से, त्रिलक्षणत्व प्रसिद्धि को प्राप्त होता है। इसी प्रकार जिसने नित्यवृत्ति 
ग्रहण की है ऐसे रचित (परिणाम्त) होते हुये समस्त परिणामों मे अगले-अगले अवसरों 
पर अगले परिणाम प्रगठ होते है इसलिये और पहले-पहले के परिणाम नहीं प्रगट होते 
है इसलिये तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति रचने वाला प्रवाह अवस्थित होंने से, त्रिलक्षणत्व 
प्रसिद्धि प्राप्त होती है ॥४ ४ 


तात्पयंबृत्ति 


अथोत्पादव्यय ध्रौव्यत्वे सति सत्तेव द्रव्य भवतीति प्रज्ञापयति-- 

सदवद्ठिद॑ सहावे दव्दं द्रव्य मुक्तात्मद्रव्य भवसि। कि कर्तू ? सदित शुद्धचेतनान्वयरूप 
मस्तित्व । किविशिष्ट ? अवस्थित । क्व ? स्वभावे स्वभाव कथयति--दव्वस्स जो हि परिणामों तस्य 
परमात्मद्रव्यस्य सबन्‍्धी हि स्फुट य परिणाम केषू विषयेषु ? अत्थेसु परमात्मपदार्थस्य धर्मत्वादभेदनये- 
नार्था भण्यन्ते । के ते ? केवलज्ञानादिगुणा सिद्धत्वादिपर्यायाश्च, तेष्वर्थेषु विषयेषु यझसौ परिणाम । 
सो सहाओ केवलज्ञानादिगुणसिद्धत्वादिपर्यायरूपस्तस्य परमात्मद्रव्यस्थ स्वभावो भवति | सच 
कथभूत ? ठिदिसभवणासंबंधो स्वात्मप्राप्तिरूपमोक्षपर्यायस्य सभवस्तस्मिच्नेव क्षणें परमागमभाषयै- 
कत्ववितरकविचारद्वितीयशुक्लध्यानसज्ञस्य शुद्धोपादानभूतस्य. समस्तरागादिविकल्पोपाधिरहितस्य 
सवेदनज्ञानपर्यायस्य नाशस्तस्मिन्तेव समये तदुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यस्य स्थितिरित्युक्तलक्षणो- 
त्पादव्ययश्रौव्यत्रयेण सबन्धों भवतीति। एवमुत्पादव्ययश्रौव्यत्रयेणेकसमये यद्यपि पर्यायाथिकनयेन 
परमात्मद्रव्य परिणत, तथापि द्रव्याथिकनयेन सत्तालक्षणमेव भवति | त्रिलक्षणमपि सत्सत्तालक्षण कथ 
भण्यत इति चेत्‌ “उत्पादव्यय ध्रौव्ययुक्त सत्‌” इति वचनात्‌ । यथेद परमात्मद्रव्यमेकसमयेनोत्पादव्यय- 
ध्रौव्ये परिणतमेव सत्तालक्षण भण्यते, तथा सर्वेद्रव्याणीत्यर्थ ॥॥& &।। 

एवं स्वरूपसत्तारूपेण प्रथमगाथाथा, महासत्तारूपेण द्वितीया, यथा द्रव्य स्वत सिद्ध तथा 
सत्तागुणोपीति कथनेन तृतीया, उत्पादव्ययश्रौव्यत्वेषि सत्तैव द्रव्य भण्यत इति कथनेन चतुर्थीति 
गाथाचतुष्टयेन सत्तालक्षणविवरणमुख्यतया द्वितीयस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि उत्पाद व्यय श्रौव्य रूप होते हुए सत्ता ही द्रव्य 
स्वरूप है अथवा द्रव्य सत्‌ स्वरूप है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सहाबे) स्वभाव में (अवटिठदं) रहा हुआ (सत्‌) सत्‌ 
(दव्वं ) द्रव्य है । (दव्वस्स) द्रव्य का (अत्थेसु ) गुण पर्यायो मे (जो) जो (ठिदिसंभवणास- 
संबद्धो) धोब्य, उत्पाद व्यय सहित परिणाम है (सो) वह (हि) ही (सहावो) स्वभाव है। 

स्वभाव में तिष्ठा हुआ शुद्ध चेतना का अन्वयरूप (बराबर) अस्तित्त्व 
परमात्मा द्रव्य है। उस परमात्मा द्रव्य का अपने केवलज्ञानादि गुण और सिद्धत्व (यहाँ 
अरहतपने से मतलब है) आदि पर्यायों मे अपने आत्मा की प्राप्ति रूप उत्पाद उसो ही 
ससय सें प्रसागम को भाषा से एकत्व वित्तक॑ अवीचाररूप दूसरे शुक्लध्यान का या 
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शुद्ध उपादान रूप सर्व रागादि के विकल्प की उपाधि से रहित स्वसवेदन ज्ञान पर्याय का 
नाश तथा उसी समय इन दोनों उत्पाद व्यय के आधार रूप परमात्मद्रव्य की स्थिति 
इस तरह उत्पाद व्यय क्षौव्य सम्बन्धी जो परिणाम है वही निश्चय से उस परमात्म द्रव्य 
का केवलज्नानादि गुण वा सिद्धत्व आदि पर्याय रूप स्वभाव है। गुण पर्याय द्रव्य के 
स्वभाव है इसलिये उनको अर्थ कहते है। इस तरह उत्पाद व्यय क्ौव्य इन तीन स्वभाव 
से एक समय से यद्यपि पर्यायाथिकनय से परमात्स द्रव्य परिणमन करते है तथापि 
द्रव्याथिकनय से सत्ता लक्षण रूप ही है। तीन लक्षण रूप होते हुये भी सत्ता लक्षण क्‍यों 
कहते है ? इसका समाधान यह है कि सत्ता उत्पाद व्यय ध्यौव्य स्वरूप है। जैसा कहा है 
“उत्पादव्ययथोव्ययुक्त॑ सत्‌” जेसे यह परमात्म द्रव्य एक समय में ही उत्पाद व्यय 
क्रोव्य से परिणमन करता हुआ ही सत्ता लक्षण कहा जाता है तेसे ही सर्व द्रव्यों का 
स्वभाव है, यह अर्थ है ॥४&५॥।॥। 
इस तरह स्वरूप सत्ता को कहते हुये प्रथम गाथा, महासत्ता को कहते हुए दूसरी 
गाथा, जंसे द्रव्य स्वतः सिद्ध है वेसे उसकी सत्ता गुण भी स्वतः सिद्ध है ऐसा कहते हुये 
तीसरी गाथा, उत्पाद व्यय ध्रौव्य रूप होते हुये भी सत्ता ही को द्रव्य कहते हुये चोथी 
गाथा इस तरह चार गाथाओं के द्वारा सत्ता लक्षण के व्याख्यान की मुख्यता करके दूसरा 
स्थल पूर्ण हुआ । 
अथोत्पादव्ययश्रौव्याणां परस्पराविनाभाव॑ दृढ़यति-- 
ण भवो भंगविहोणो भंगो वा णत्थि संभवविहीणो । 
उप्पादों वि य भंगो ण विणा धोव्वेण' अत्थेण ॥१००॥ 


न भवो भज्भविहीनो भज्गो वा नास्ति समवविहीन । 
उत्पादोषपि च भज्गो न विना अक्रौव्येणार्थेन ॥१००॥ 


न खलु सर्ग संहारमन्तरेण, न संहारो वा स्भंमन्तरेण, न सृष्टिसहारों स्थिति- 
सन्तरेण, न स्थिति: सर्गसंहारमन्तरेण । य एवं हि सर्गः स एवं संहारः, य एवं सहारः स 
एवं सर्ग , यावेव सर्गसहारों सेब स्थितिः, येव स्थितिस्तावेब सर्गसंहाराबिति । तथाहि-- 
य एवं कुम्भस्य सर्ग. स एवं मृत्पिण्डस्थ संहार , भावस्य भावान्तराभावस्वभावेनावभासनात्‌ । 
य एव च सृत्पिण्डस्य संहारः, स एवं कुम्भस्य सर्ग', अभावस्य भावान्तरभावस्वभावेनावभा- 
सनात्‌ । यो च कुम्भपिण्डयो: सर्गसंहारों सेव मृत्तिकाया: स्थितिः, व्यतिरेकमुखेनेवान्वयस्थ 
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प्रकाशनात । येव च मृत्तिकाया: स्थितिस्तावेव कुस्म्नपिण्डयोः सर्गेतंहारो, व्यतिरेकाणास- 
व्वयानतिक्रमणात्‌ । यदि पुनर्नेदसेवर्मिष्येत तदान्य सर्मोध्न्यः संहारः अन्या स्थितिरित्यायाति 
तथा सत्ति हि केवल सर्ग मृुगयमाणस्थ कुम्भस्योत्पादनकारणाभावादभवनिरेव भवेत, अस- 
दुत्पाद एवं वा। तत्न कुम्भस्याशभवता सर्वेषासेव भावानासभवनिरेव भवेत्‌ । असदुत्पादे वा 
व्योभप्रसवादीनाम्प्युत्पाद: स्थात्‌ । तथा केवल संहारसारभमाणस्य मृत्पिण्डस्थ संहारकारणा- 
भावादसंहरणिरेव भवेत्‌, सदुच्छेद एवं वा तत्र सृत्पिण्डस्थासहरणौ सर्वेबासेव भावानाससं- 
हरणिरेव भवेत्‌ । सदुच्छेदे वा संविदादीनासप्युच्छेदः स्थातु ।॥ तथा केवलां स्थितिसुपगच्छ- 
तत्या मृत्तिकाया व्यतिरेकाक्रान्तस्थित्यन्वयाभावादस्थानिरेव भवेत्‌, क्षणिकनित्यत्वमेव वा। 
तत्र मृत्तिकाया अस्थानो सर्वेषासेव भावानामस्थानिरेव भवेत्‌ । क्षणिकनित्यत्वे वा चित्तक्षणा- 
नामपि नित्यत्वं स्पात्‌ । तत उत्तरोत्तरव्यतिरेकाणां सर्गेण पुर्वेपृ॒बंब्यतिरेकाणां संहारेणान्व- 
यस्यावस्थानेनाविनाभुतमुद्योतमाननिविध्नत्रेलक्षण्पला5छनं द्रब्यमवश्यसनुमन्तव्यस्‌ ॥१००॥ 

भूमिका---अब, उत्पाद, व्यय और ध्रोव्य का परस्पर अविनाभाव वृढ़ करते है--- 

अन्वयार्थ---| भव. | उत्पाद [भद्भविहीन:| भग (व्यय) रहित [न] नही होता 
[वा] और | भज्भः] व्यय. [ सभवविहीन.] उत्पाद-रहित [नास्ति] नही होता, |[उत्पाद. | 
उत्पाद [अपि च | तथा [भज्जनः| व्यय [ध्रौव्येण अर्थेत बिना | श्रौव्य पदार्थ के बिना [न] 
नही होता । 

टीका--बास्तवमें उत्पाद, व्यय के बिना नहीं होता और व्यय, उत्पाद के बिना 
नही होता तथा उत्पाद ओर व्यय, स्थिति (श्रौव्य) के बिना नही होते, और श्लौव्य, उत्पाद 
तथा व्यय के बिना नही होता । जो उत्पाद है वही व्यय है। जो व्य० है वही उत्पाद है, जो 
उत्पाद और व्यय है वही श्रौव्य है, जो भ्ौष्य है वही उत्पाद और व्यय है । वह इस प्रकार 
है कि जो कुम्भ का उत्पाद है पही मृत्तिका-पिण्ड का व्यय है, क्योंकि भाव का भावान्तर 
के अभाव स्वभाव से अवभासन है । (अर्थात्‌ भाव अन्य भाव के अभाव रूप स्वभाव से 
प्रकाशित है-दिखाई देता है।) और जो मृत्तिका-पिण्ड का व्यय है, वही कुम्भ का 
उत्पाद है, क्योंकि अभाव का भावान्तर के भाव-स्वभाव से अवभासन है, (अर्थात्‌ व्यय 
अन्य भाव के उत्पाद रूप स्वभाव से प्रकाशित है।) भौर जो कुम्भ का उत्पाद और 
पिण्ड का व्यय है, वही मृत्तिका का श्रौव्य है, क्‍योंकि व्यतिरेको के द्वारा ही अन्चय 
का प्रकाशन है। ओर जो मृत्तिका का ध्ौव्य है वही कुम्भ का उत्पाद और सृत्पिण्ड का 
व्यय है, क्योंकि व्यतिरेको के अन्चय का उल्लंघन नही है, और यदि ऐसा न माना जाय 
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तो ऐसा सिद्ध होगा कि उत्पाद अन्य है, व्यय अन्य है, श्रौव्य अन्य है। (अर्थात्‌ तीनों 
पृथक्‌-पृथक्‌ है, ऐसा मानने का प्रसंग आजायबगा ।॥) ऐसा होने पर (क्या दोष आता है, 
सो समझाते है)--केवल उत्पाद-अन्वेषक को कुंभ की (व्यय और शक्रौव्य से भिन्‍न सात्र 
उत्पाद को जानने वाले व्यक्ति को कुंभ की ), उत्पादन के (उत्पत्ति के) कारण का अभाव 
होने से, उत्पत्ति ही नहीं मिलिगी, अथवा असत्‌ का ही उत्पाद होगा । और वहां, (१) यदि 
कुम्भ की उत्पत्ति न होगी तो समस्त ही भावों की उत्पत्ति ही न होगी ! (अर्थात्‌ जेसे कुम्भ 
की उत्पत्ति नही होगी, उसही प्रकार विश्व के किसी भी द्रव्य में किसी भी भाव का उत्पाद 
नही होगा, यह दोष आयगा), अथवा (२) यदि असत्‌ का उत्पाद हो, तो आकाश के पुष्प 
इत्यादि का भी उत्पाद होगा, (अर्थात्‌ शुन्‍्य से से पदार्थ उत्पन्त होने लगेगे,--यह दोष 
आएगा ।) ओर, क्वल व्यय को आरम्भ करने वाले (उत्पाद और क्रोव्य से रहित केवल 
व्यय करने को उद्यत) मृतपिण्ड का, व्यय के कारण का अभाव होने से, व्यय ही नही होगा, 
अथवा सत्‌ का ही उच्छेद होगा । वहां, (१) यदि मृत्पिण्डका व्यय न होगा तो समस्त ही 
भावो का व्यय ही नहीं होगा, (अर्थात्‌ जसे मृत्तिकापिण्डका व्यय नही होगा उसी प्रकार 
विश्व के किसी भी द्रव्य में किसी भी भाव का व्यय ही नहीं होगा,-यह दोष आएगा ), 
अथवा (यदि सत्‌ का उच्छेद होगा तो चैतन्य इत्यादि का भी उच्छेद हो जाएगा, (अर्थात्‌ 
समस्त द्रव्यों का सम्पूर्ण नाश हो जायेगा,-यह दोष आयगा ।) भोर केवल क्रौव्य को प्राप्त 
करने को जाने वाली मृत्तिका का, व्यतिरिक सहित क्रोव्य का अन्वय (सृत्तिका) 
अभाव होने से, श्नीव्य ही नही होगा, अथवा क्षणिक का ही नित्यत्व आजायगा । वहां 
(१) मृत्तिका का क्रौव्य न हो तो समस्त ही भावों का क्लौव्य ही नहीं होगा, (अर्थात्‌ यदि 
मिट्टी श्रुव न रहे तो मिट्टी की ही भांति विश्व का कोई भी द्रव्य श्रुव ही नही रहेगा-यह 
दोष आयगा ।) अथवा (२) यदि क्षणिक का नित्यत्व हो तो चित्त के क्षणिक-भावो का 
भी नित्यत्व होगा, (अर्थात्‌ मन का प्रत्येक विकल्प भी त्रेकालिक प्रुव हो जाय यह दोष 
आयेगा ।) इसलिये उत्तर उत्तर व्यतिरेको की उत्पत्ति के साथ, पूर्व पूर्व व्यतिरेको के 
संहार के साथ और अन्वय के अवस्थान (श्रौव्य) के साथ अविनाभाव वाला, जिसका 
निविष्न (अवाधित) त्रिलक्षणतारूप चिह्न प्रकाशमान है, ऐसा द्रव्य अवश्य मानने योग्य 
है ।॥१००॥ 
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सिथ्यात्वपर्याय के भंगरूप सम्यक्त्व के उपादानकारण के अभाव में शुद्धात्मा की अनुभूति 
की रुचि रूप सम्पक्त्व का उत्पाद हो जाबे तो उपादानकारण से रहित आकाश के एुष्पों 
का भी उत्पाद हो जावे सो ऐसा नहीं हो सकता है। इसी तरह पर-द्रव्य उपादेय है- 
ग्राह्म है, ऐसे मिथ्यात्व का नाश पुवव॑ में कहे हुए सम्यक्त्व पर्याय के उत्पाद विना नहा 
होता है क्योंकि भग के कारण का अभाव होने से भग नहीं बनेगा जेसे घटकी उत्पत्ति के 
अभाव में मिट्टी के पिंड का नाश नहीं बनेगा। दूसरा कारण यह है कि सम्यक्‍त्व रूप 
पर्याय की उत्पत्ति सिथ्यात्व रूप पर्याय के अभाव रूप से ही देखने मे आती है क्योकि एक 
पर्याय का अन्य पर्याय से पलटना होता है। जंसे घट पर्याय की उत्पत्ति मिट्टी के पिड के 
अभाव रूप से ही होती है । यदि सम्यक्‍त्व की उत्पत्ति की अपेक्षा के बिना मिथ्यात्व 
पर्याय का अभाव होता है, ऐसा माना जाय तो मिथ्यात्वपर्याध का अभाव हो ही नही 
सकता क्योंकि अभाव के कारण का अभाव है अर्थात्‌ उत्पाद नहीं है। जंसे घट की 
उत्पत्ति के बिना मिट्ठी के पिड का अभाव नहीं हो सकता इसी तरह परमात्मा की रुचि- 
रूप सम्यक्त्व का उत्पाद तथा उससे विपरीत मिथ्यात्वपर्याय का नाश ये दोनों बाते 
इन नोनों के आधारभूत परमात्म-रूप द्रव्य पदार्थ के बिना नहीं होती । क्योंकि द्रव्य के 
अभाव से व्यय और उत्पाद का अभाव है। मिट्टी द्रव्य के अभाव होने पर न घट की 
उत्पत्ति होती है, न मिट्टी के पिड का भंग होता है। जंसे सम्यक्त्व और मिथ्यात्वपर्याय 
दोनो में परस्पर अपेक्षापत्रा है ऐसा समझकर ही उत्पाद व्यय क्नौव्य तीनों दिखलाए गए 
हे । इसी तरह स्व द्रव्य की पर्यायों में देख लेना व विचार लेना चाहिये, ऐसा अर्थ 
॥१००॥ 
अथोत्पादादीनां द्रव्यादर्थान्तरत्वं संहरति--- 
उप्पादटिठ्दिभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्जाया। 
दव्वेः हि संति णियदं तम्हा दव्वं हवदि सब्बं ॥१०१॥ 
उत्पादस्थितिभद्भा विद्यन्ते पयायिषु पर्या्या । 
द्रव्ये हि सन्ति नियत तस्मादद्रव्य भवति सर्वम ॥१० १॥ 

उत्पादव्ययश्नोव्याणि हि पर्यायानालम्बन्ते, ते पुन पर्याया ब्रव्यमालम्बन्ते । ततः 
समस्तमप्येतदेकसेव द्रव्यं न पुनद्र॑व्यान्तरम्‌ । द्रव्यं हि तावत्पर्यायरालम्ब्यते । समुदायितः 
समुदायात्मकत्वात्‌ू पादपवत्‌ । यथा हि समुदायी पादपः स्कन्धमुलशाखाससुदायात्मकः 





१ दव्व (ज० वृ०)। 
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स्कन्धमूलशाखाभिरालस्बित एवं प्रतिभाति, तथा समुदाय द्रव्य पर्यायसमुदायात्मक पर्या- 
पेरालम्बितसेव प्रतिभाति । पर्यायास्तुत्पादव्ययश्नौव्येरालस्व्यन्ते उत्पादव्ययथोव्याणासं- 
शधर्मत्वात्‌ बीजांकुरपादपत्ववत्‌ । यथा किलांशिनः पादपस्य बीजांकुरपादपत्वलक्षणा- 
स्त्रयों$शा भड़ोत्पाद--श्रौव्यलक्षणैरात्मधर्मेरालम्बिता: सममेव प्रतिभान्ति, तथांशिनो 
द्रव्यस्पोच्छिद्यमानोत्पद्यममानावतिष्ठमानभावलक्षणास्त्रयों5शा भड्धोत्पादशौव्यलक्षणरा- 
त्मधर्मे रालस्बिता. सममेव प्रतिभान्ति । यदि पुनर्भद्भोत्पादभौव्याणि द्रव्यस्येवेष्यन्ते तदा 
समग्रमेव विप्लवते । तथाहि भंगे तावत्‌ क्षणभज्भकटाक्षितानामेकक्षण एवं सर्वेद्रव्याणां 
संहरणाद्द्रव्यशुन्धतावतारः सदुच्छेदो वा। उत्पादे तु प्रतिसमयोत्पादसुद्रितानां प्रत्पेक द्रव्या- 
णामानन्त्यमसदुत्पादों वा। श्रौव्ये तु क्रमभुवां भावानामभावादुद्रव्यस्थाभावः क्षणिकत्व॑ 
वा । अत उत्पादव्ययश्रौव्येरालस्ब्यन्तां पर्याया: पर्यायैश्च द्रव्यभालम्ब्यतां, येन समस्तमप्ये- 
तदेकमेव द्रव्यं भवति ॥१०१॥ 

भूमिका--अब, उत्पादादि का द्रव्य से अर्थान्तरत्व को नष्ठ करते है, (अर्थात्‌ यह 
सिद्ध करते है कि उत्पाद-व्यय-क्रौव्य द्रव्य से पृथक्‌ पदार्थ नही हैं)-- 

अन्वयार्थ--- उत्पाद-स्थिति-भज्भा. ] उत्पाद, क्रौव्य और व्यय [पर्यायेपु | पर्यायों 
मे (अशो मे) [विद्यन्ते | रहते है [हि| निश्चय से [पर्याया. ]पर्याये [द्रव्ये हि सन्ति| द्रव्य 
में होती है, [तस्मात्‌ | इसलिये [नियत | नियम से [सर्व] वह सव (उत्पाद-व्यय-प्रीव्य ) 
[द्रव्य भवति | द्रव्य है । 

टीका--उत्पाद, व्यय और श्रौव्य वास्तव में पर्यायों (अंशों) को आलम्बन करते 
है, ओर वे पर्याये द्रव्य को आलम्बन करती है, इसलिये यह सब द्रव्य ही है, द्रव्यान्तर 
नही (उत्पाद व्यय-प्रौव्य द्रव्य से पृथक पदार्थ नहीं है) वास्तव में प्रथम तो द्रव्य पर्यायों 
के (अंशों) के द्वारा आलस्बित किया जाता है, क्योंकि समृदायी (समुदायवान्‌) समुदाय 
स्वरूप होता है। वृक्ष की भांति जैसे समुदायी वृक्ष, स्कंधमुल और शाखाओं का समुदाय 
स्वषपप होने से स्कंध, मूल और शाखाओं से आलम्बित ही प्रतिभासित होता है (दिखाई 
देता है), इस ही प्रकार समुदायी द्रव्य, पर्यायों का समुदाय स्वरूप होने से पर्यायों के 
द्वारा आलस्बित ही प्रतिभासित होता है। (अर्थात्‌ जसे स्कंध, मूल और शाखायें वृक्षा- 
श्षित ही है--वृक्ष से भिन्‍न पदार्थ रूप नही हैं, उस ही प्रकार पर्याये द्रव्याश्रित ही है-- 
द्रव्य से भिन्‍न पदार्थ रूप नहीं है।) और पययि उत्पाद-व्यय-श्ौव्य के द्वारा आलम्बित 
है (अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय-प्रौव्य पर्यायाश्रित हैं) व्योंक्ति उत्पाद-व्यय-प्रौव्य के अंश-धर्म पना 
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है, बीज, अंकुर और वृक्षत्व की भांति । जैसे अंशीवृक्ष के बीज वृक्षत्व स्वरूप तीन अंश, 
व्यय-उत्पाद-शभ्रौव्य स्वरूप निज धर्मों से आलम्बित एक साथ ही भासित होते है, उसी 
प्रकार अंशी-द्रव्य के, नष्ठ होता हुआ भाव, उत्पन्न होता हुआ भाव, और अवस्थित 
रहने वाला भाव यह है लक्षण जिनके ऐसे तीनो अंश व्यय-उत्पाद-श्रौव्य स्वरूप निज धर्मो 
के हारा आलम्बित एक साथ ही भासित होते है ! किन्तु यदि द्रव्य का ही (१) व्यय, 
(२) उत्पाद और (३) श्ौव्य माना जाय तो सारी गड़बड़ी हो जायेगी । यथा (१) अकेले 
यदि द्रव्य का हो व्यय माना जाय, तो क्षण भग से लक्षित समस्त द्रव्यों का एक क्षण में 
ही व्यय हो जाने से द्रव्य शुन्यता आ जायगी, अथवा सत्‌ का उच्छेद हो जायगा । (यदि 
द्रव्य का ही उत्पाद साना जाय, तो समय-समय पर होने वाले उत्पाद के हारा चिन्हित 
द्रव्यों की अनन्तता आ जायगी । (अर्थात्‌ समय-समय पर होने वाला उत्पाद जिसका 
चिन्ह हो ऐसा प्रत्येक द्रव्य अनन्त द्रव्यत्व को प्राप्त हो जायगा) अथवा असत्‌ का उत्पाद 
हो जायगा, (३) यदि द्रव्य का ही क्रौव्य माना जाय तो क्रमशः होने वाले भावों के 
अभाव के कारण द्रव्य का अभाव हो जायगा, अथवा क्षणिकत्व आ जायगा । इसलिये 
उत्पाद-व्यय-श्ौव्ध के द्वारा पर्यायें आलम्बित हों, और पर्यायों के द्वारा द्रव्य आलम्बित 
हो, कि जिससे यह सब एक ही द्रव्य होता है ॥१०१॥ 


तात्पयबृत्ति 

अथोत्पादव्यय ध्रौव्याणि द्रव्येण सह परस्पराधाराधेयभावत्वादन्वयद्रव्याथिकनयेन द्रव्यमेव 
भवती त्युपदिशति,--- 

उप्पादट्ठिविभंगा विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावा त्मतत्त्वनिविकारस्वसवेदनज्ञानरूपेणोत्पादस्तस्मिन्नेव 
क्षणें स्‍्वसवेदनज्ञानविलक्षणाज्ञानपर्यायरूपेण भज्भ , तदुभयाधारात्मद्रव्यत्वावस्थारूपेण स्थितिरि्युक्त- 
लक्षणास्त्रयो भज्भा कर्तार विज्जते विद्यन्ते तिष्ठन्ति | केपु ? पज्जएसु सम्यक्त्वपूर्वकनिविकारस्व- 
सवेदनज्ञानपर्याये तावदुत्पादस्तिष्ठति स्वसवेदनज्ञानविलक्षणाज्ञानपर्यायरूपेण भगस्तदुभयाधारात्म- 
द्रव्यत्वावस्थारूपपर्यायेण ध्रौव्य चेत्युक्तलक्षणस्वकीयस्वकीयपर्यायेषु पज्जाया दव्व हि सति ते चोक्त- 
लक्षणज्ञानाज्ज्ञानतदुभयाधारात्मद्रव्यत्वावस्थारूपपर्याया हि स्फूट द्रव्य सन्ति णियद निश्चित प्रदेशा- 
भेदेषि स्वकीयस्वकीयसज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेन तम्हा दव्य हवदि सब्ब यतो निश्चयाधाराधेयभावेन 
तिष्ठन्त्युत्पादादयस्तस्मात्कारणादुत्पादादित्रय स्वसवेदनज्ञानादिपर्यायत्रय चान्वयद्रव्याथिकनयेन सर्व 
द्रव्य भवति।। पूर्वोक्तोत्पादादित्रचस्थ तथैव स्वसवेदनज्ञानादिपर्यायत्रयस्यथ चानुगताकारेणान्वयरूपेण 
यदाधारभूत तदन्वयद्रव्य भण्यते, तद्दिययो यस्य स भवत्यन्वयद्रव्याथिकनय । यथेव ज्ञानाज्ञानपर्यायद्ये 
भगत्रय व्याख्यात तथापि सर्वद्रव्यपर्यायेपु यथासभव ज्ञातव्यमित्यभिप्राय ॥१०१॥ 

उत्थानिका---आगें यह बताते है कि उत्पाद व्यय श्रौव्य का द्रव्य के साथ परस्पर 


आधार---आधेय भाव है इसलिये अच्वय रूप द्रव्याथिकनय से वे द्रव्य ही है-- 
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अच्बय सहित विशेषार्थ--(उप्पादट्ठिदिभगा) उत्पाद, व्यय और श्रौव्य (पज्जएसु) 
पर्यायों मे (विज्जंते) रहते है। (पज्जाया) पर्याये (णियदं हि) निश्चय से ही (दव्वं) 
द्रव्य मे (संति) रहती है। (तम्हा) इस कारण से (सब्बं) वे सब पर्याय (दब्बं) द्रव्य 
(हवदि) है । (वृत्तिकार सम्यग्दर्शन पर्याय का दृष्टांत देखकर बताते है कि) विशुद्धज्ञान- 
दर्शन स्वभाव रूप आत्मतत्व निविकार स्वसंवेदनज्ञान रूप से उत्पाद, उसी ही समय मे 
स्वसवेदनज्ञान से विलक्षण अज्ञान पर्याय रूप से व्यय तथा इन दोनों का आधारभूत 
आत्मद्रव्यपने की अवस्था रूप से श्रौष्य ऐसे ये तीनों ही भेद पर्यायों में रहते है अर्थात्‌ 
सम्यवत्व-पुर्वक निविकार स्वसंवेदनज्ञान पर्याय से उत्पाद है तथा स्वसवेदन-रहित अज्ञान 
पर्याय रूप से व्यय तथा इन दोनों का आधार रूप आत्मद्रव्यपने की अवस्था रूप से 
प्रौव्य अपनी-अपनी पर्यायों में रहते है। और ये ऊपर कहे हुए लक्षण सहित जो ज्ञान, 
अज्ञाद और इन दोनों का आधार रूप आत्म-द्रव्ययता ऐसी ये पर्यायें निश्चय करके अपने- 
अपने संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि के भेद से भेद रूप है तथापि आत्मा के प्रदेशों में होने से 
अभ्ेद रूप है इसलिये जब निश्चय से ये उत्पाद व्यय शभ्ौव्य आधार--भाधेयभाव से द्रव्य 
में रहते है तब यह ॒स्वसंवेदनज्ञान आदि पर्याय रूप उत्पाद व्यय श्रौव्य तीनों अन्वय 
द्रव्याथिकनय से द्रव्य है। पु कथित उत्पाद आदि तीनों का तेसे ही स्वसंवेदनज्ञान 
आदि तीनों पर्यायों का अनुगत आकार से व अन्चय रूप से जो आधार हो सो अन्चय 
द्रव्य कहलाता है। अन्वय द्रव्य जिसका विषय हो उसको अन्वय द्रव्धाथिकनय कहते है । 
जसे यहां ज्ञान अज्ञान पर्यायों में तीन भेद कहे गये तंसे ही सर्च द्रव्य की पर्यायों से यथा 
सम्भव जान लेना चाहिये, यह अभिप्राय है ॥१०१॥ 


अथोत्पादादीनां क्षणभेदमुदस्य द्रव्यत्वं द्रोत्पति--- 
समवेदं खलु दव्वं संभवव्दिणाससण्णिवटठोह । 
एक्कम्मि चेव समये तम्हा दव्व॑ खु तत्तिदयं ॥१०श॥। 
समवेत खलू द्रव्य सभवस्थितिनाशसशितार्थ । 
एकस्मिन्‌ चेव समये तस्माद्द्रव्य खलु तत्वितयम्‌ ॥१०२॥। 
इह हि यो नाम वस्तुनो जन्मक्षण” स जन्मनेव व्याप्तत्वात्‌ स्थितिक्षणो नाशक्षणश्च 
न भवति । यश्च स्थितिक्षण: स खलभयोरन्तरालदुर्लेलितत्वाज्जन्मक्षणो नाशक्षणश्च 
न भवत्ति । यश्च नाशक्षण: स॒॒तृत्पद्यावस्थाय च नश्यतो जन्मक्षण स्थितिक्षणश्च न 
भवत्ति । इत्युत्पादादीनां वितक्‍य॑माण: क्षणसेदों हृदयभूमिमवतरति। अवत्तरत्येब॑ यदि 
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द्रव्यभात्मनवोत्पययते आत्मनेवावतिष्ठते आत्मनंव नश्यतीत्यभ्युपगम्पते । तत्तु नाभ्युपग- 
तम्‌ । पर्यायाणामेवोत्पादादयः कुतः क्षणभेद: । तथाहि---बथा कुलालदण्डचक्रचीवरारो- 
प्यमाणसंस्कारसन्निधो ये एवं वर्धमानस्य जन्मक्षण: स एवं सृत्पिण्डस्य नाशक्षण: स एव 
च कोटिद्याधिरूढस्य मृत्तिकात्वस्प स्थितिक्षण: । तथा अन्तरड्भरबहिरज्भसाधनारोप्यमाण- 
संस्कारसन्तिधो य एवबोत्तरपर्यायस्थ जन्मक्षण: स एव प्राक्तनपर्यायसथ नाशक्षण: स एव 
च कोटिदयाधिरूढस्य द्र॒व्यत्वस्थ स्थितिक्षण. । यथा च वर्धनानमृतिएण्डमृत्तिकात्वेषु प्रत्ये- 
कवर्तीन्यप्युत्पादव्ययश्नौव्याणि त्रिस्वभावस्पशिन्यां सुत्ति कायां सामस्त्येतेकसमय एवावलो- 
क्यन्ते, तथा उत्तरप्राक्तनपर्यायद्रव्यत्वेषु प्रत्येकवर्तीन्यप्युत्पादव्ययश्नौव्याणि त्रिस्वभावस्प- 
शिनी द्रव्ये सामस्त्येनेकसमय एवावलोक्यन्ते । यथैव चर वर्धमानपिण्डसृत्ति कात्ववर्तीन्यु- 
त्पादव्ययश्नौव्याणि सृत्तिकेव न वत्त्वन्तरं, तथवोत्त रप्राक्तनपर्यायद्रव्यत्ववतीन्यप्युत्पादव्य- 
यश्नौव्याणि द्रव्यमेव न खल्वर्थान्तरस्‌ ॥१०२॥ 
भूमिका--अब उत्पादिकों के समय-भेद को निराकृत करके, (उनके) द्रव्यपने को 

(एक ही द्रव्य है) प्रगट करते है--- 

अच्वयार्थ--] द्रव्य | द्रव्य [ एकस्मिन्‌ च एवं समये] एक ही समय में [सभव- 
स्थितिनाशसन्निताथ्थें. | उत्पाद, श्रौव्य और व्यय नामक अर्थों के साथ [खलु | वास्तव मे 
[समवेत | एकमेक है, [तस्मात्‌ | इसलिये [तत्‌ त्ितय] यह त्रितव [खलु| वास्तव मे 
[द्रव्य | द्रव्य है । 

टीका-- प्रथम शंका उपस्थित की जाती है) यहां (विश्व मे) वस्तु का जो जन्म- 
क्षण है वह जन्म से ही व्याप्त होने से स्थितिक्षण और नाशक्षण नही है, (वह प्रथक ही 
होता है), जो स्थितिक्षण है वह दोनों के अन्तराल में (उत्पादक्षण और नाशक्षण के बीच) 
दृढ्तया रहता है, इसलिये (बह) जन्मक्षण और नाशक्षण नही है, वह, वस्तु उत्पन्त होकर 
और स्थिर रहकर फिर नाश को प्राप्त होती है इसलिये,-जन्मक्षण और स्थितिक्षण नही 
है,--इस प्रकार तर्के-पूर्वक विचार करने पर उत्पादादि का क्षणभेद हृदयभूमि में अवतरित 
होता है (अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय और श्रौव्य का समय भिन्‍त-भिन्‍न होता है, एक नही होता, 
इस प्रकार की बात हृदय में जमती है ।) 

यहां उपरोक्त शंका का समाधान किया जाता है--इस प्रकार उत्पादादि का क्षणभेद 
हृदयभुमि में तभी उतर सकता है, जब कि यह माना जाय कि (द्रव्य स्वयं ही उत्पन्न होता 
है, स्वयं ही श्ुव रहता है और स्वय ही नाश को प्राप्त होता है । किन्तु ऐसा तो माना 
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नही गया है, (क्योंकि यह स्वीकार और सिद्ध किया गया है कि) पर्यायों के उत्पाद आदि 
है, (तब फिर) वहाँ क्षणभेद कहाँ से हो सकता है ? यह समझाते है--जंपते कुम्हार, दण्ड, 
चक्र और चीवर से आरोपित किये जाने वाले संस्कार की उपस्थिति में जो वर्धमान 
(घड़ा) का जन्सक्षण होता है वही मृत्तिकापिण्ड का नाशक्षण होता है, और बही दोनों 
कोटियों (उत्पाद-व्यय) में रहने वाले मृत्तिकात्व का स्थितिक्षण होता है, इसी प्रकार 
अन्तरंग (उपादान) और बहिरंग (निमित्त ) साधनों से आरोपित किये जाने वाले संस्कारों 
की उपस्थिति मे, जो उत्तरपर्याय का जन्मक्षण होता है, वही पु्वे-पर्याथ का नाशक्षण होता 
है और वही दोनों कोटियों (उत्पाद-व्यथ) मे रहने वाले द्रव्यत्वका स्थितिक्षण होता है । 

जैसे रामपात्न में, मृत्तिकापिण्ड में और मृत्तिकात्व से प्रत्येक में (क्रमशः) 
बताते हुये भी उत्पाद, व्यय और क्षौव्य त्रिस्वभावस्पर्शो मृत्तिका में सम्पुर्णंणया (सभी 
एकत्रित) एक समय में हो देखे जाते है, इसी प्रकार उत्तर--पर्याय में, और पूव्वंपर्याय में, 
और द्रव्यत्व मे प्रत्येक मे (क्रमशः) प्रव्तमान होने पर भी उत्पाद, व्यय और क्षोव्य त्रिस्व- 
भावस्पर्शोीं द्रब्य में सम्पृर्णतया (तीनों एकचन्रित) एक समय में ही देखे जाते है ओर जंसे 
रामपात्र, घृतिकापिण्ड तथा मृत्तिकात्व में प्रवत्ंमान उत्पाद, व्यय और धौव्य मिट्टी ही है, 
अन्य, अन्य वस्तु नही है, उसी प्रकार उत्तर-पर्याय, पू॑-पर्याय और द्रव्यत्व में प्रवर्तेमान 
उत्पाद, व्यय और क्रौव्य ही है, अन्य पदार्थ नही ॥१०२॥ 

तात्पयवृत्ति 

अथोत्पादादीना पुनरपि प्रकारान्तरेण द्रव्येण सहाभेद समर्थयति समयभेद च निराकरोति-- 

समवेद खलु दव्व समवेतमेकीभूतमभिन्‍न भवति खलु स्फूट | कि ? आत्मद्रव्य । के सह ? 
सभवठिदिणाससण्णिदट्ठेह सम्यक्‍त्वज्ञानपूर्वकनिश्चलनिविकारनिजात्मानुभूतिलक्षणवीतरागचा रित्रपर्या- 
येणोत्पाद तथैव रागादिपरद्रव्यैकत्वपरिणतिरूपचारित्रपर्यायेण नाशस्तदुभयाधा रात्मद्रव्यत्वावस्थारूप- 
पर्यायेण स्थितिरित्युक्तलक्षणसजित्वोत्पादव्यय श्लौव्ये सह। तहि कि बौद्धमतवद्द्धन्नभिन्नसमये त्रय 
भविष्यति ? नैव। एकम्सि चेव समये अगुलिद्रव्यस्य वक्रपर्यायवत्मसारिजीवस्य मरणकाले ऋजु- 
गतिवत्‌ क्षीणकषायचरमसमये केवलज्ञानोत्वत्तिवदयोगिचरमसमये मोक्षवच्चेत्येकस्मिन्समय एवं । 
तम्हा दव्व खु तत्तिदय यस्मात्पूर्वोक्तप्रकारेणेक्समये भगत्रयेण परिणमति तस्मात्मज्ञालक्षणप्रयोजना- 
दिभेदेषपि प्रदेशानामभेदात्त्रयमपि खु स्फूट द्रव्य भवति । यथेद चारित्राचारित्रपर्यायद्धये भगत्रयमभेदे 
दर्शित तथा सर्वेद्रव्यपययिप्वववोद्धव्यमित्यर्थ ॥१०२॥। 

एवमुत्पादव्यय ध्रौव्यरूपलक्षणव्याख्यानमुख्यतया गाथात्रयेण तृतीयस्थल गनम्‌ । 

उत्थानिका--आगे फिर भी उत्पाद व्यय ध्लौ य का अन्य प्रकार से द्रद 
अभेद दिखाते है ओर उत्पाद व्यय ध्रौच्य का समय भेद नहीं है, ऐसा बताते 
समयभेद माने उसका निराकरण करते है या खण्डन करते है-- 


गम का 


व्य के साथ 
हू वजो 
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अन्वय सहित विशेषार्थ---(दव्ब) द्रव्य (बल) निश्चय से (एकस्सि चेव समये ) 
एक ही समय में परिणमन्र करने वाले (संभवठिदिणाससण्णिदट्ठोहि) उत्पाद स्थिति व 
नाश के भावों से (समवेदं) एक रूप है अर्थात्‌ अभिन्‍न है (तम्हा) इसलिये (दव्ब) द्रव्य 
(खु) प्रगट रूप से (तत्तिदयं) उन तीन रूप है । 

आत्मा नामा द्रव्य जब सम्परदर्शश और समस्यग्जान पूर्वक निश्चल ओर 
विकार-रहित अपने आत्मा के अनुभवमय लक्षण वाले वीतरागचारित्र की अवस्था से 
उत्पन्त होता है भर्थात्‌ जब सम्यग्दृष्टि और ज्ञानी आत्मा मे वीतरागचारित्र की पर्याय 
का उत्पाद होता है तब ही रागादिरूप पर्याय का जो परद्रव्यों के साथ एकता करके 
परिणमन कर रहा था, नाश होता है और उसी समय इन दोनों उत्पाद और व्यय के 
आधाररूप आत्मा द्रव्य की अवस्थारूप पर्याय से शक्रौव्यपना है। इस तरह वह आत्मद्रव्य 
अपने ही उत्पाद व्यय शक्रोव्य की पर्यायों से एक रूप है या अभिन्न है। यही बात निश्चय 
से है। ये तीनों पर्याये बोौद्धमत को तरह भिन्‍न-भिन्‍त्र समय से नही होती है किन्तु एक ही 
समय में होती है । जसे जब अंगुली को टेढा किया जाबे तब एक ही समय मे टेढ़ेपने की 
उत्पत्ति और सीधेपन का नाश तथा अंगुलीपने का श्रौव्य है। इसी तरह जब कोई संसारी 
जीव मरण करके ऋजुगति से एक ही समय में जाता है तब जो समय मरण का है वही 
समय ऋजुगति प्राप्ति का है तथा वह जीव अपने जीवपने से विद्यमान है ही । तेसे ही जब 
क्षीणकषाय नाम के बारहवे गुणस्थान के अन्तिम समय में केवलज्ञान की उत्पति होती है 
तब ही अज्ञानपर्याय का नाश होता है तथा वीतरागी आत्मा की स्थिति है ही। इसी तरह 
जब अयोगकेवली के अन्त समय मे सोक्ष होता है तब जिस समय मोक्ष पर्याय का उत्पाद 
है तब ही चौदहवे गुणस्थान की पर्याय का नाश है तथा दोनों ही अवस्थाओं में आत्मा 
श्रुवरूप है ही । इस तरह एक ही समय में उत्पाद व्यय श्रौव्य सिद्ध होते है। संज्ञा, 
लक्षण, प्रयोजन आदि से भेद होते हुए भी प्रदेशों की अपेक्षा अभेद है, इसलिये द्रव्य प्रगट 
रूप से उत्पाद व्यय भ्रोव्य स्वरूप है। जंसे यहां आत्मा में चारित्र पर्याय की उत्पत्ति और 
अचा रित्रपर्याय का नाश समझाते हुए तीनों ही भंग अभेदपने से दिखाए गए है, ऐसे ही सर्वे 
द्रव्यो की पर्यायों मे भी जानना चाहिये, ऐसा अर्थ है ॥१०२॥ 


इस तरह उत्पाद व्यय श्रौव्य रूप द्रव्य का लक्षण है। इस व्याख्यान की मुख्यता 
से तीन गाथाभ्रो मे तीसरा स्थल पूर्ण हुआ । 
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अथ द्रव्यस्पोत्पादव्यय भ्रौव्याप्यनेकद्रव्यपर्यायद्वारेण चिन्तयति--- 
पाडुब्भवदि य अण्णो पज्जाओ पज्जओ वयदि अण्णो । 
दव्वस्स तं॑ पि दव्यं णेव पणदठ ण उप्पण्णं ॥१०३॥ 
प्रादुर्भवति चान्य पर्याय पर्यायों व्येति अन्य । 
द्रव्यस्य तदपि द्रव्य नैव प्रणष्ट नोत्पन्नम्‌ ॥१०३॥ 

इह हि यथा किलंकस्त्यणुकः समानजातीयोडनेकद्रव्यपर्यायो विनश्यत्यन्यश्चतुरणुक 
प्रजायते, ते तु त्रयश्चत्वारों वा पुद्गला अविनष्दानुत्पन्ना एवावतिष्ठन्ते । तथा सर्वेषि 
समानजातीया द्रव्यपर्याया विनश्यन्ति प्रजायन्ते च। समानजातीनि द्रव्याणि त्वविनष्टा- 
नृत्पन्तान्येवावतिष्ठन्ते । यथा चेको मनुष्यत्वलक्षणोइ$समानजातीयो द्रव्यपर्यायो विनश्यत्य- 
न्यस्त्रिदशत्वलक्षण: प्रजायते तो च जीवपुद्गलो अविनष्टानुत्पन्तावेबावतिष्ठेते, तथा 
सर्वेषप्पसमानजातीयएण द्रव्यपर्याया विनश्यन्ति प्रजायन्ते च असमानजादीति द्रव्याणि त्ववि- 
नष्टानुत्पस्तान्येवावतिष्ठन्ते । एवमात्मना श्रुवाणि द्रव्यपर्यायद्वारेणोत्पादव्ययी भुतान्युत्पा- 
दव्ययश्रोव्याणि द्रव्याणि भवन्ति ॥१०३॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के उत्पाद-व्यय-क्ौव्य को अनेक (एक से अधिक) द्रव्यों से 
होने घाली पर्णय द्वारा विचार करते है-- 

अन्वयाथे-- द्रव्यस्य | द्रच्य की [अन्य पर्याय. | अन्य द्रव्य पर्याय [प्रादुर्भवति | 
उत्पन्त होती है [च] और [अन्य पर्याय | कोई अन्य द्रव्य पर्याय [व्येति | नष्ट होती है, 
[तदपि | फिर भी [व्रव्य | द्रव्य [प्रणष्ट न एव] न तो नष्ट होता है, [उत्पन्न न | 
न उत्पन्त होता है। (वह तो द्रव्यपने से ध्रूव रहता है।) * 

टीका-यहां (विश्व से) वास्तव में जेसे एक त्रि-अणुक की समानजातीय अनेक- 
द्रव्यपर्याय विवष्ट होती है और दूसरो चतुरणुक (समानजातीय अनेकद्रव्यपर्याय ) उत्पन्त 
होती है, परन्तु वे तीन या चार पुदूगल (परमाणु) तो अविनष्ट और अनुत्पन्त ही रहते है 
(श्र्‌व है) इसी प्रकार सब ही सम्तानजातीय ब्रव्यपर्यायें विनष्ठ होती है, किन्तु समानजातीय 

व्य तो अविनष्ठ और अनुत्पन्त ही रहते है (क्रव है) और, जैसे एक मनुष्यत्वस्वरूप 
असमानजातीय द्रव्य-पर्याय विनष्ठ होती है और दूसरी देवत्वस्वरूप (असमानजातीय द्रव्य- 
पर्याय) उत्पन्त होती है, परन्तु वे जीव पुदुगल तो अविनष्ट और अनुत्पन्न ही रहते है, 
इसी प्रकार सब॒ ही असमानजातीय द्र॒व्य-पर्यायं विनष्ठ होती है और उत्पन्न होतौ है, 
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परन्तु असमान-जातीय द्रव्य तो अविनष्ठ और अनुत्पन्त ही रहते है। इस प्रकार स्वतः 
(द्रव्यत्वेन) क्व और द्रव्य-पर्यायों द्वारा उत्पाद-व्ययरूप द्रव्य उत्पाद व्यय कौव्य 
है ॥१०३॥। 
तात्पय॑बृत्ति 

अथ द्रव्यपर्यायेणोत्पादव्यय ध्रौव्याणि दर्शयति,-.- 

पाडब्भवदि य प्रादर्भवति च जायते अण्णो अन्य कश्थचिदपूर्वानन्तज्ञानसुखादिगुणास्पदभूत 
शाश्वतिक । स क ? पज्जाओ परमात्मावाप्तिरूप स्वभावद्रव्यपर्याय पज्जओो वयदि अण्णो पर्यायों 
व्यातिविनश्यति । कथभूत ? अन्य पूर्वोक्तिमोक्षपर्यायाद्धिन्यो निश्चयरत्नत्रयात्मकनिविकल्पसमाधिरूप- 
स्यैव मोक्षपर्यायस्योपादानकारणभूत । कस्य सम्बन्धी पर्याय ? दव्वस्स परमात्मद्रव्यस्थ तपि दब्वं 
तदपि परमात्मद्रव्य णेव य णट्‌ठं ण उप्पण्ण शुद्धद्रव्याथिकनयेन नैव नष्ट न चोत्पन्नम्‌ । 

अथवा ससारिजीवापेक्षया देवादिरूपो विभावद्रव्यपर्यायों जायते मनुष्यादिरूपो विनश्यति तदेव 
जीवद्रव्य निश्चयेन न चोत्पन्न न च विनष्ट, पुदगलद्गव्य वा दृचणुकादिस्कन्धरूपस्वजातीयविभावद्रव्य- 
पर्यायाणा विनोशोत्पादेषि निश्चयेत न चोत्पन्न न च विनष्टमिति। तत स्थित यत्त कारणादुत्पादव्यय- 
ध्रौव्यरूपेण द्रव्यपर्यायाणा विनाशोत्पादे5पि द्रव्यस्थ विनाशों नास्ति, तत कारणादृद्वव्यपर्याया अपि 

पलक्षण भवन्तीत्यभिप्राय ॥१०३॥। 


उत्थानिका---आगे इस बात को दिखलाते है कि द्रव्य मे पर्यायो की अपेक्षा 
उत्पाद व्यय श्रौव्य है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(दव्वस्स) द्रव्य की (अण्णो पज्ञाओं) अन्य कोई पर्याय 
(पाडब्भवदि) प्रगट होती है (ब) और (अण्णो पज्जाओ) अन्य कोई पूर्व पर्याय (वयदि) 
नष्ट होती है (तपि) तोभी (दव्व) द्रव्य (णेव पणदूठण उप्पष्ण) न तो नाश हुआ है और 
न उत्पन्त हुआ है । हि 

शुद्ध आत्मा द्रव्य के जब कोई अपूर्व और अनन्तज्ञान सुख आदि गुणों के 
स्थान तथा अविनाशी परमात्म-स्वरूप की प्राप्तिरूप स्वभाव द्रव्य-पर्याय अथवा मोक्ष- 
अवस्था प्रगठ होती है तब इस सोक्ष-पर्याय से भिन्‍न तथा निश्चय र॒त्नत्नरयमयी निविकल्प 
समाधिरूप मोक्ष पर्याय को उपादानकारणरूप पूर्व पर्याय नाश होती है। तथापि बह 
परमात्मा द्रव्य शुद्ध द्रव्याथिकनय की अपेक्षा न नष्ठ होता है न उत्पन्त होता है । 

अथवा संसारी जीव की अपेक्षा जब देव आदि रूप विभाव-द्रव्य-पर्याय उत्पन्न 
होती है तब ही मनुष्य आदि रूप पर्याय नष्ट होती है । तथा वह जीव द्रव्य निश्चय से न 
उपजा है, न विनष्ट है। इसी तरह पुदुगल द्रव्य पर जब विचार किया जाय तो मालूम 
होगा कि दो अणु का स्कन्ध, चार अणु का स्कन्ध आदि स्कन्धरूप स्वजातीय विभाव-द्वव्य 
पर्याय जब कोई उत्पन्त होती है तब पूर्व पर्याय को नाश करके ही पेदा होती है।तो भी 
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पुदगल द्रव्य निश्चय से न उपजता है न नष्ट होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि उत्पाद 
व्यय श्ौष्य रूप होने के कारण द्रव्य की पर्यायों का नाश और उत्पाद होने पर भी द्रव्य 
का नाश नही होता है। इस हेतु से द्रव्य-पर्याये भी द्रव्य लक्षण होती है, ऐसा अभिप्राय 
है ॥१०३॥ 

अथ द्वव्यस्पोत्पादव्यय भौव्याण्पेकद्र व्यपर्यायद्वारेण चिन्तयति--- 

परिणम॒दि सयं दव्व॑ं गुणदो य गुणंतरं सदविसिट्ठ । 
तस्हा गुणपज्जाया भणिया पुन दव्वमेव त्ति ॥१०४॥ 
परिणमति स्वय द्रव्य गुणतश्च गुणान्तर सदविशिष्टम्‌ । 
तस्माद्‌ गुणपर्याया भणिता पुन द्र॒व्यमेवेति ॥१०४॥ 

एकद्रव्यपर्याया हि गुणपर्यायाः, गुणपर्यायाणामेकद्र व्यत्वात्‌ । एकद्रव्यत्वं॑ हि तेषां 
सहकारफलवत्‌ । यथा किल सहकारफलं स्वयमेव हरितभावात्‌ पाण्ड्भाव॑ परिणमत्पुर्वो- 
त्तरप्रवुत्तहरितपाण्डुभावाध्यामनुभुतात्मसत्ताक॑ हरितपाण्डुभावाश्यां सममविशिष्टसत्ताक- 
तथैकमेव वस्तु न वस्त्वन्तरं, तथा द्रव्यं स्वयमेव पूर्वावस्थावस्थितिगुणादुत्तरावस्थावस्थि- 
तगुणं. परिणमत्पर्वोत्त रावस्थावस्थिगुणाभ्यां. ताभ्यामनुभूतात्मसत्ताक॑ पुर्वोत्तरावस्थ।व- 
स्थितगुणाभ्यां समसविशिष्टसत्ताकतयेकमेव द्वव्यं न द्रव्यान्तरमपु । यर्थव चोत्पथ्यमान॑ 
पाण्ड्भावेन, व्ययमानं हरितभावेनावतिष्ठसानं सहकारफलत्वेनोत्पादव्ययश्नौव्याण्पेकवस्तु- 
पर्यायद्वारेण सहकारफलं तथैवोत्पद्ममानमुत्तरावस्थावस्थितगुणेन, व्ययमान पूर्वावस्थावस्थित- 
गुणेनावतिष्ठमान द्रव्यत्वगुणेनोत्पादव्ययश्रोव्याण्पेकद्रव्यपर्यायद्वारेण द्रव्यं भवति ॥१०४॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के उत्पाद-व्यय-आौव्य एक पर्याय के द्वारा विचार करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ सदविशिष्ट ] सत्‌ से अभिन्न [व्रव्य स्वय | द्रव्य स्वय ही [ग्रंणतः च 
गुणास्तर | गुण से गुणान्तररूप (एक गुणपर्याय से अन्य गुण पर्याय रूप) [परिणमते | 
परिणमता है, (द्रव्य की सत्ता गुण पर्यायो की सत्ता के साथ अविशिप्ट अभिन्‍न एक ही 
रहती है) [तस्मात्‌ पुन ] और इस कारण से [युणपर्याया.] गुणपर्यायें [्रव्यम्‌ एव] 
द्रव्य ही है [इति भणिता.] ऐसा कहा गया है । 

टीका--लो एक द्रव्य की पर्यापे है वह वास्तव में गुण-पर्यायें है, क्योंकि गुण- 
पर्यायो के एक द्रव्यत्व है। उनका द्रव्यत्व आम्रफल की भांति है। जेंसे आम्रफल स्वयं ही 
हरितभाद से पीतभावरूप परिणत होता हुआ, प्रथम और पश्चात्‌ प्रवतंभान हरितभाव 


१ दन्वमेवेत्ति । (ज० वृ०)। 
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ओर पीतभाव के द्वारा अपनी सत्ता का अनुभव करता है, इसलिये हरितभाव और पीत- 
भाव के साथ अभिन्‍न सत्ता वाला होने से एक ही वस्तु, अन्य वस्तु नही, इसी प्रकार द्रव्य 
स्वयं ही पूर्व अवस्था में अवस्थित गुण में से उत्तर अवस्था में अवस्थित गुणरूप परिणत 
होता हुआ, पुर्व॑ और उत्तर अवस्था में अवस्थित उन गुणों के द्वारा अपनी सत्ता का 
अनुभव करता है, इसलिये पु और उत्तर अवस्था में अवस्थित गुणों के साथ अभिन्‍न 
सत्ता वाला होने से एक ही द्रव्य है, द्रव्यान्तर नही है (अन्य द्रव्य नही है) । 

जंसे पीतभाव से उत्पन्न होता है, हरितभाव से नष्ठ होता है, और आम्र- 
फल रूप से स्थिर रहता है, इसलिए आम्रफल एक वस्तु की पर्याय के द्वारा उत्पाद- 
व्यय-करोव्य रूप है, उसी प्रकार उत्तर अवस्था से अवस्थित गुण से उत्पन्न, पूर्व अवस्था से 
अवस्थित गुण से नष्ट और द्रव्यत्व गुण से स्थिर होने से द्रव्य पर्याय के द्वारा उत्पाद-व्यय- 
श्रीव्य रूप है 0१०४७ 

तात्प्यवृत्ति 

अथ द्रव्यस्योत्पादव्यय ध्रौव्याणिगुणपर्यायमुख्यत्वेन प्रतिपादयति-- 

परिणसदि सय॑ दव्वं परिणमति स्वय स्वयमेवोपादानकारणमूत जीवद्रव्य कतू । क परिणमत्ति ? 
गुणदो य गुणंतर निरुपरागस्वसवेदनज्ञानगुणात्केवलज्ञानोत्पत्तिवीजभूतात्सकाशात्सकलविमलकेवलज्ञान- 
गुणान्तर । क्थभूत सत्परिणमति ? सदविसिद्ठ स्वकीयस्वरूपत्वाच्चिद्ररास्तित्वादविशिष्टमभिन्न । 
तम्हा ग्ुणपज्जाया भणिया पुण दव्वमेवत्ति तस्मात्कारणानन केवल पूव॑सूत्रोदिता द्रव्यपर्याया द्रव्य 
भवन्ति, गुणरूपपर्याया गुणपर्याया भण्यन्ते तेपि द्रव्यमेव भवन्ति । अथवा ससारिजीवद्रव्य मतिस्मृत्या- 
दिविभावगुण त्यक्त्वा श्रुतज्ञानादिविभावगुणान्तर परिणमति, पुदुगलद्गव्य वा पूर्वोक्तशुक्लवर्णादिगुण 
त्यक्वा रक्तादिगुणान्तर परिणमति हरितगुण त्यक्त्वा पाण्डुरगू णान्तरमाम्रफलमिवेति भावार्थ ॥ १०४॥ 

एवं स्वभावविभावरूपा द्रव्यपर्याया गुणपर्यायाश्व नयविभागेन द्रव्यलक्षण भवन्ति इतिकथन- 
मुख्यतया गाथाह्येन चतुर्थस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे द्रव्य के उत्पाद व्यय श्रौव्य स्वरूप को ग्रुण पर्याय की मसुख्यता 


से बताते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सदविसिद॒ठ) अपनी सत्ता से अभिन्‍न (दव्वं) द्रव्य 
(गुणदो) एक गृण से (गुणंतरं) अन्य गुणरूप (सयं) स्वयं आप ही (परिणसदि ) परिणमन 
कर जाता है। (तम्हा) इस कारण से (य पुण) ही तब (गुणपज्जाया) गुणों की पर्याय 
(दव्वमेवेत्ति ) द्रव्य ही है ऐसी (भणिया) कही जाती हैं । 

एक जीव द्रव्य अपने चेतन्य स्वरूप-से अभिन्‍त्र रहकर अपने- ही उपादानकारण 
से आप ही केवलज्ञान की उत्पत्ति का बीज जो वीतराग स्वसंवेदन गुणरूप अवस्था उसको 
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छोड़कर सर्व प्रकार से निर्मल केवलज्ञान गुण की अवस्था को परिणसन कर जाता है इस 
कारण से जो गुण की पर्याये होती है वे भी द्रव्य ही है, पूर्व सूत्र में कहे प्रमाण केवल 
द्रव्य-पर्याये ही द्रव्य नही है अथवा संसारी-जीव-द्रव्य सति स्मृति आदि विभावज्ञानगुण 
की भवस्था को छोड़कर श्रुतज्ञानादि विभावज्ञानगुण रूप अवस्था को परिणमन कर 
जाता है ऐसा होकर भी जीव द्रव्य ही है। अथवा पुद्गल द्रव्य अपने पहले के सफेद वर्णे 
आदि गुण पर्याय को छोड़कर लाल आदि गुण पर्याय में परिणमन करता है ऐसा होकर 
भी पुदुगल द्रव्य ही है। अथवा आस का फल अपने हरे गुण को छोड़कर वर्ण गुण को 
पीत पर्याय में परिणमन कर जाता है तो भी आम्र फल ही है। इस तरह यह भाव है कि 
गुण की पर्याये भी द्रव्य ही है ॥१०४॥ 

इस तरह स्वभावरूप या विभावरूप द्रव्य की पर्याय तथा गुणों की पर्याये तय की 
अपेक्षा से द्रव्य का लक्षण है । ऐसे कथन की मुख्यता से दो गाथाओं से चौथा स्थल पूर्ण 
हुआ । 

अथ सत्ताद्रव्ययोरनर्थान्तरत्वे युक्तिमुपन्‍न्यस्पति--- 

ण हुवदि जदि सद्ृव्वं असद्धुव्व॑ हवदि त॑ कह दव्वं । 
हवदि पुणो अण्णं वा तम्हा दव्व॑ सयं सत्ता ॥१०५॥ 
न भवति यदि सद्द्रव्यमसइ ध्रुव भवति तत्कथ द्रव्यम्‌ । 
भवति पुनरन्यद्रा त्तस्मादद्वव्य स्वय सत्ता ॥१०५॥ 

यदि हि द्रव्यं स्वहूपत एवं सन्‍न स्थात्तदा द्वितयी गतिः असद्ठा भवत्ति, सत्तातः 
पृथरवा भवति । तत्रास:ूवद्भ्ोव्यस्यासभवादात्मानमधारयदुद्रव्यमेवास्तं गचछेतु ॥ सत्तातः 
पृथर्भवत्‌ सत्तामन्‍्तरेणात्मानं धारयत्तावन्मात्रप्रयोजनां सत्तामेवास्तं गमयेत्‌ । स्वरूपतस्तु 
म्धवद्ओव्यस्य संभवादात्मानं धारयद्द्रव्यमुद्गच्छेत्‌ । सत्तातोष्पृथग्भुत्वा चात्मानं धार- 
यत्तावन्मात्रप्रयोजनां सत्ताघुदुगमयेत्‌ । ततः स्वयमेव द्रव्यं सत्त्वेनाध्युपगन्तव्यं, भावभाव- 
चतोरपृथवत्वेनान्यत्वात्‌ ॥१०५॥। 

भूमिका--अब, सत्ता ओर द्रव्य के अभिन्‍नपने मे (प्रदेश भेद न होने मे) युक्ति 
उपस्थित करते है--- 

अस्वयाथं--[ यदि ] यदि [द्रव्य | द्रव्य [सत्‌ न भवति ] (स्वरूप से ही) सत्‌ न हो तो + 
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+ सत्ता वा गाय इतना ही है कि वह द्रव्य को विद्यमान रखे । यदि द्रव्य सत्ता से भिन्‍न सहक्र भी स्थिर 
रहे तो फिर नत्ता का प्रयोजन ही नही रहता, अर्थात्‌ सत्ता के अभाव का प्रसग आ जायगा। 
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(१) [प्र्व असत्‌ भवति| निश्चित असत्‌ होगा, [तत्‌ कथ द्रव्य] (जो असत्‌ होगा) 
वह द्रव्य कैसे हो सकता है ? (अर्थात्‌ नही हो सकता) [पुनः वा] अथवा [यदि असत्‌ 
न हो) तो (२) [अन्यत्‌ भवति | वह सत्ता से अन्य [पृथक] होगा ? (सो भी कंसे हो 
सकता है ?) [तस्मात्‌ | इसलिये [द्रव्य स्वय | द्रव्य स्वय ही [सत्ता | सत्ता रूप है । 

टीका--यथदि द्रव्य स्वरूप से ही सत्‌ न हो तो उसकी दो गति यह होंगी कि वह 
(१) असत्‌ होगा, अथवा (२) सत्ता से पृथक्‌ होगा। उनमे से यदि असत्‌ होगा तो, 
श्रौव्य के असम्भव होने से स्वय को स्थिर न रखता हुआ द्रव्य ही लोप हो जायगा, और 
(२) यदि सत्ता से पृथक होगा तो सत्ता के बिना भी अपनी सत्ता रखता हुआ, इतने 
(द्रव्य की सत्ता रखने) मात्र प्रयोजन वाली सत्ता का लोप कर देगा। 

स्वरूप से ही सत्‌ होता हुआ (१) भ्लौव्य के सदभाव के कारण स्वयं को स्थिर 
रखता हुआ, द्रव्य उदित होता है, (अर्थात्‌ सिद्ध होता है) और (२) सत्ता से पृथक्‌ 
रहकर (द्रव्य) स्वयं को स्थिर (विद्यमान) रखता हुआ, इतने ही मात्र प्रयोजन वालो 
सत्ता को उदित (सिद्ध) करता है । 

इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्त्व (सत्ता) रूप से स्वीकार करना चाहिये । क्योंकि भाव 
और भाववान्‌ (द्रव्य) का अपूृथक्त्व द्वारा अन्यत्व है (प्रदेश भेद न होते हुये संज्ञा-सख्या 
लक्षण आदि द्वारा अन्यत्व है ॥१०५॥ 


तात्पयंबृत्ति 

अथ सत्ताद्रव्ययोरभेदविषये पुनरपि प्रकारान्तरेण युक्ति दर्शवति,-- 

ण हवदि जदि सहृव्व परमचैतन्यप्रकाशरूपेण स्वरूपेण स्वरूपसत्तास्तित्वगुणेन यदि चेत्‌ सन्न 
भवति । कि कतू ? परमात्मद्रव्य तदा असद्धवं होदि असदविद्यमान भवति ध्रुव निश्चित । अविद्य- 
मान सत्‌ त॑ कहं दव्बं तत्परमात्मद्रव्य कथ भवति ? किन्तु नैव | स च प्रत्यक्षविरोध । कस्मात्‌ ? स्व- 
सवेदनज्ञानेन गम्यमानत्वात्‌ । अथाविचारितरमणीयन्यायेन सत्तागुणाभावेष्यस्तीति चेत्‌ तत्र विचार्यते-- 
यदि केवलज्ञानदर्शनगुणाविनाभूतस्वकीयस्वरूपा स्तित्वात्पृथग्भूता तिष्ठति तदा स्वरूपास्तित्व नास्ति 
स्वरूपास्तित्वाभावे द्रव्यमपि नास्ति । अथवा स्वकीयस्वरूपास्तित्वात्सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेपि प्रदेश- 
रूपेणाभिन्‍न तिष्ठति तदा समतमेव। अतन्रावसरे सौगतमतानुसारी कश्चिदाह--सिद्धपर्यायसत्तारूपेण 
शुद्धात्मद्रव्यमुपचारेणास्ति, न च मुख्यवृत्त्येति, । परिहारमाह--सिद्धपर्यायोपादानकारणभूतपरमात्म- 
द्रव्याभावे सिद्धपर्यायसत्तैव न सभवति। वृक्षाभावे फलमिव। अत्र प्रस्तावे नैयायिकमतानुसारी 
कश्चिदाह--ह॒वदि पुणो अण्ण वा तत्परमात्मद्रव्य भवति पुन किन्तु सत्ताया सकाशादन्यद्धिन्न भवति 
पश्चात्सत्तासमवायात्सद्भवति। आचार्या परिहारमाहु --सत्तासमवायात्पूर्व द्रव्य सदसद्वा ? यदि सत्तदा 
सत्तासमवायो वृथा पूर्वमेवास्तित्व तिष्ठति, अथासत्तहिं खपुष्पवदविद्यमानद्रव्येण सह कथ सत्तासमवाय 
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करोति, करोतीति चेत्तहि खपुष्पेणापि सह सत्ताकतृ समवाय करोतु न च तथा। तस्हा दव्व सय सत्ता 
तस्मादभेदनयेन शुद्धचैतन्यस्वरूपसत्तैव परमात्मद्रव्य भवतीति । यथेद परमात्मद्रव्येण सह शुद्धचेतना- 
सत्ताया अभेदव्याख्यान कृत तथा सर्वेपा चेतनाचेतनद्रव्याणा स्वकोीयस्वकीयसत्तया सहाभेदव्याख्यान 
कर्तव्यमित्यभिप्राय ॥॥१०५॥ 


उत्थानिका--आगे सत्ता और द्रव्य का अभेद है इस सम्बन्ध मे फिर भी अन्य 
प्रकार से युक्ति दिखलाते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (सहुव्व) सत्ता रूप द्रव्य (ण हवदि) नहीं 
होवे तो (तं दव्वं असदुद्धुव्व॑ कहं हवदि) वह द्रव्य निश्चय से असत्ता रूप होता हुआ 
किस तरह हो सकता है (वा पुणो अण्णं हवदि) अथवा फिर वह द्रव्य सत्ता से भिन्न 
हो जादे, क्योकि ये दोनो बाते नही हो सकती (तम्हा दव्वं सयं) सत्ता इसलिये द्रव्य 
स्वयं सत्ता स्वरूप है । 

यहाँ वृत्तिकार परमात्म-द्रव्य पर ॒ घटाकर कहते है--पदि वह परसात्म द्रव्य 
प्रम-चंतन्य प्रकाशसयी स्वरूप से व अपने स्वरूप सत्ता के अस्तित्व गुण से सत्‌ रूप न 
होवे तब वह निश्चय से नही होता हुआ किस तरह परमात्म द्रव्य हो सके ? अर्थात्‌ 
परमात्म द्रव्य ही न होवे । यह बात प्रत्यक्ष से विरोध रूप हे, क्योकि स्वसंवेदनज्ञान से 
अनुभव से आता है। यदि कोई बिना विचारे ऐसा माने कि सत्ता से द्रव्य जुदा है तो 
उसकी अपेक्षा से, यदि द्रव्य सत्ता गुण के अभाव में भी रहता है ऐसा माना जावे तो 
वया-क्या दोष आवेंगे उसका विचार किया जाता है। यदि केवलज्ञान, केवलदर्शन गुणों 
के साथ अवश्य रहने वाले अपने स्वरूप को सत्ता से जुदा ही द्रव्य ठहर सकता है, ऐसा 
माना जावे तो जब उसके स्वरूप का अस्तित्त्त नही है तब अपने स्वरूप की सत्ता के बिना 
द्रव्य नही रह सकता अर्थात्‌ द्रव्य का ही अभाव मानना पड़ेगा । अथवा यदि ऐसा माना 
जाता हैं कि अपने-अपने स्वरूप के अस्तित्व से सत्ता और द्रव्य में संज्ञा, लक्षण तथा 
प्रयोजनादि को अपेक्षा भेद होते हुए भी प्रदेशों की अपेक्षा भिन्‍नता नहीं है--एकत्ा है, 
तब तो हमको भी सम्मत है क्योकि द्रव्य का ऐसा ही स्वरूप है। इस अवसर पर दौद्ध 
मत के अनुततार कहने वाला तक करता है क्लि ऐसा मानना चाहिये कि सिद्ध पर्याय की 
सत्ता रूप से द्रव्य उपचार मात्र है, मुख्यता से नहीं है। इसका समाधान आचाय॑ करने 
हे--कि यदि सिद्ध पर्याय का उपादानक्वारण रूप परमात्मा द्रव्य का अभाव होगा तो 
सिद्धपर्याय की सत्त। ही नहीं सम्भव है। जंसे वृक्ष के बिना फल का होता सम्भव नहीं 


च्जे 


है । इसी प्रस्ताव मे नेयायिकमत के अनुसार कहने वाला कहता हे कि परमात्मा द्रव्य 
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(१) [श्रूव असत्‌ भवति] निश्चित असत्‌ होगा, [तत्‌ कथ्थ द्रव्य] (जो असत्‌ होगा) 
वह द्रव्य कैसे हो सकता है ? (अर्थात्‌ नही हो सकता) [पुनः वा] अथवा [यदि असत्‌ 
न हो) तो (२) [अन्यत्‌ भवति | वह सत्ता से अन्य [प्रथक| होगा ? (सो भी केसे हो 
सकता है ?) [तस्मात्‌ ] इसलिये [द्रव्य स्वय | द्रव्य स्वय ही [सत्ता | सत्ता रूप है। 

टीका--यदि द्रव्य स्वरूप से ही सत्‌ न हो तो उसकी दो गति यह होंगी कि वह 
(१) असत्‌ होगा, अथवा (२) सत्ता से पृथक्‌ होगा। उनमें से यदि असत््‌ होगा तो, 
श्रौव्य के असम्भव होने से स्वयं को स्थिर न रखता हुआ द्रव्य ही लोप हो जायगा, और 
(२) यदि सत्ता से पृथक होगा तो सत्ता के बिना भी अपनो सत्ता रखता हुआ, इतने 
(द्रव्य की सत्ता रखने) सात्र प्रयोजन वाली सत्ता का लोप कर देगा । 

स्वरूप से ही सत्‌ होता हुआ (१) भोव्य के सदभाव के कारण स्वयं को स्थिर 
रखता हुआ, द्रव्य उद्दित होता है, (अर्थात्‌ सिद्ध होता है) और (२) सत्ता से पृथक्‌ 
रहकर (द्रव्य) स्वयं को स्थिर (विद्यमान) रखता हुआ, इतने ही मात्र प्रयोजन वाली 
सत्ता को उदित (सिद्ध) करता है। 

इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्त्व (सत्ता) रूप से स्वीकार करना चाहिये । क्योकि भाव 
और भाववान्‌ (द्रव्य) का अपृथक्टव द्वारा अन्यत्व है (प्रदेश भेद न होते हुये संज्ञा-सख्या 
लक्षण आदि द्वारा अन्यत्व है ॥१०५॥। 


तात्पयंबृत्ति 

अथ सत्ताद्रव्ययोरभेदविषये पुनरपि प्रकारान्तरेण युक्ति दर्शयति,--- 

ण हवदि जदि सहृव्ब॑ परमचैतन्यप्रकाशरूपेण स्वरूपेण स्वरूपसत्तास्तित्वगुणेन यदि चेंतु सन्न 
भवति | कि करत ? परमात्मद्रव्य तदा असद्धवं होदि असदविद्यमाव भवति ध्रुव निश्चित | अविद्य- 
मान सत्‌ त कह दब्बं तत्परमात्मद्रव्य कथ भवति ? किन्तु नैव | स च प्रत्यक्षविरोध । कस्मात्‌ ? स्व- 
सवेदनज्ञानेन गम्यमानत्वात्‌ । अथाविचारितरमणीयन्यायेन सत्ताग्रुणाभावेप्यस्तीति चेत्‌ तत्र विचार्यते-- 
यदि केवलनानदर्शनगुणाविनाभूतस्वकीयस्वरूपास्तित्वात्यूथम्भूता तिष्ठति तदा स्वरूपास्तित्व नास्ति 
स्वरूपास्तित्वाभावे द्रव्यमपि नास्ति । अथवा स्वकीयस्वरूपास्तित्वात्सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेषि प्रदेश- 
रूपेणाभिन्त तिप्ठति तदा समतमेव। अत्रावसरे सौगतमतानुसारी कश्चिदाह--सिद्धपर्यायसत्तारूपेण 
शुद्धात्मद्रव्यमुपचारेणास्ति, न च॒ मुख्यवृत््येति,। परिहारमाह--सिद्धपर्यायोपादानकारणभूतपरमात्म- 
द्रव्याभावे सिद्धपर्यायसत्तेव न सभवति।| वृक्षाभावे फलमिव। अत्न श्रस्तावे नैयायिकमतानुसारी 
कश्चिदाह---हवदि पुणो अण्ण वा तत्परमात्मद्रव्य भवति पुन किन्तु सत्ताया सकाशादन्यद्धिन्न भवति 
पश्चात्तत्तासमवायात्सद्भव॒ति। आचार्या परिहारमाहु --सत्तासमवायात्ूव॑ द्रव्य सदसद्वा ? यदि सत्तदा 
सत्तासमवायो वृथा पूर्वमेवास्तित्व तिप्ठति, अथासत्तहिं खपुष्पवदविद्यमानद्रव्येण सह कथ सत्तासमवाय 
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करोति, करोतीति चेत्तहि खपुष्पेणापि सह सत्ताकर्तू समवाय करोतु न च तथा। तम्हा दव्बं सय॑ सत्ता 
तस्मादभेदनयेन शुद्धचैतन्यस्वरूपसत्तैव परमात्मद्रव्य भवतीति । यथेद परमात्मद्रव्येण सह शुद्धचेतना- 
सत्ताया अभेदव्याख्यान कृत्त तथा सर्वेषा चेतनाचेतनद्रव्याणा स्वकीयस्वकीयसत्तया सहाभेदव्याख्यात 
कंव्यमित्यश्िप्राय ॥१०५॥ 

उत्थानिका--आगे सत्ता और द्रव्य का अभेद है इस सम्बन्ध मे फिर भी अन्य 
प्रकार से युक्ति दिखलाते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ---(जदि) यदि (सहुष्व) सत्ता रूप द्रव्य (ण हवदि) नहीं 
होवे तो (तं दव्वं असदुद्धुव्व॑ कह हवदि) वह द्रव्य निश्चय से असत्ता रूप होता हुआ 
किस तरह हो सकता है (वा पुणो अण्णं हवदि) अथवा फिर वह द्रव्य सत्ता से भिन्‍न 


हो जावे, क्योकि ये दोनों बाते नही हो सकतीं (तम्हा दव्वं सय) सत्ता इसलिये द्रव्य 
स्वयं सत्ता स्वरूप है । 


यहाँ वृत्तिकार परमात्म-द्रव्य पर घटाकर कहते है--यदि वह परमात्म द्रव्य 
परम-चेततन्प प्रकाशसयी स्वरूप से व अपने स्वरूप सत्ता के अस्तित्व गुण से सत्‌ रूप न 
होवे तब वह निश्चय से नही होता हुआ किस तरह परसात्म द्रव्य हो सके ? अर्थात्‌ 
परसात्स द्रव्य ही न होवे । यह बात प्रत्यक्ष से विरोध रूप है, क्योंकि स्वसंवेदनज्ञाल से 
अनुभव में आता है। यदि कोई बिना विचारे ऐसा माने कि सत्ता से द्रव्य जुदा है तो 
उसकी अपेक्षा से, यदि द्रव्य सत्ता गुण के अभाव में भी रहता है ऐसा माना जाबे तो 
क्या-क्या दोष आवेगे उसका विचार किया जाता है। यदि केवलज्ञान, केवलदर्शन गुणों 
के साथ अवश्य रहने वाले अपने स्वरूप की सत्ता से जुदा ही द्रव्य ठहर सकता है, ऐसा 
माना जावे तो जब उसके स्वरूप का अस्तित्त्व नही है तब अपने स्वरूप की सत्ता के बिना 
द्रव्य नही रह सकता अर्थात्‌ द्रव्य का ही अभाव मानना पड़ेगा । अथवा यदि ऐसा माना 
जाता है कि अपने-अपने स्वरूप के अस्तित्व से सत्ता ओर द्रव्य में संज्ञा, लक्षण तथा 
प्रयोजनादि की अपेक्षा भेद होते हुए भी प्रदेशों को अपेक्षा भिन्‍नता नहीं है--एकता है, 
तब तो हमको भी सम्मत है क्योंकि द्रव्य का ऐसा ही स्वरूप है। इस अवसर पर बौद्ध 
सत के अनुसार कहने वाला तके करता है कि ऐसा मानना चाहिये कि सिद्ध पर्याय की 
सत्ता रूप से द्रव्य उपचार मात्र है, मुख्यता से नहीं है। इसका समाधान आचाय॑ करते 
है--कि यदि लिद्ध पर्याय का उपादानकारण रूप परमात्मा द्रव्य का अभाव होगा तो 
सिद्धपर्याय की सत्ता ही नहीं सस्भव है। जैसे वृक्ष के बिना फल का होना सम्भव नही 
है। इसी प्रस्ताव में नेयायिकमत के अनुसार कहने वाला कहता है कि परमात्मा द्रव्य 
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है किन्तु वह सत्ता से भिन्‍न रहता है, पोछे सत्ता के समवाय (सम्बन्ध) से वहु सत्‌ होता 
है। आचारये इस पर प्रति-शंका करते है कि सत्ता के समवाय के पूर्व द्रव्य सत्‌ या असत्‌ 
है ? यदि सत्‌ है तो सत्ता का समवाय वृथा है क्योंकि द्रव्य पहले से ही अपने अस्तित्व 
में है। यदि सत्ता के समवाय से पहले द्रव्य नहीं था तब आकाश पुष्प की तरह अविद्यमान 
उस द्रव्य के साथ किस तरह सत्ता का समवाय होगा ? यदि कहो कि सत्ता का समवाय 
हो जावेगा, तब फिर आकाश पुष्प के साथ भी सत्ता का समवाय हो जावेगा, परन्तु ऐसा नहीं 


है। इसलिए जैसे अभेदनय से शुद्ध स्वरूप की सत्ता रूप ही परमात्म द्रव्य के साथ शुद्ध 
चेतना स्वरूप सत्ता का अभेद व्याख्यान किया गया तेसे ही सर्व चेतन द्रव्यों का अपनी- 
अपनी सत्ता से अश्नेद व्याख्यान करना चाहिये । ऐसे ही अचेतन द्रव्यों का अपनी सत्ता से 
अभेद है, ऐसा समझना चाहिये ॥१०५॥ 


अथ पृथक्त्वान्यत्वलक्षणमुन्मुद्रयति-- - 
पविभत्तपदेसत्तं पुृधत्तमिदि सासणं हि वीरस्स । 
अण्णत्तमतब्भावो ण तब्भवं होदि कधमेंगं ॥१०६॥ 


प्रविभक्तप्रदेशत्व पृथक्त्वमिति शासन हि वीरस्य । 
अन्यत्वमतद्भावो न तद्भ्वत्‌ भवति कथमेकम्‌ ॥१०६॥ 


प्रविभकतप्रदेशत्वं हि पृथक्त्वस्य लक्षणम्‌ । तत्तु सत्ताद्रव्ययोर्न संभाव्यते, गुणगुणिनो: 
प्रविभकतप्रदेशत्वाभावात्‌ शुक्लोत्तरीयवत्‌। तथाहि---यथा य एवं शुक्लस्य सुणस्य प्रदे- 
शास्त एवोत्तरीयस्य गुणिन इति तयथोने प्रदेशविभागः, तथा य एवं सत्ताया गुणस्य प्रदे- 
शास्त एव द्रव्यस्थ गुणिन इति तयोन प्रदेशविभागः । एकमपि तयोरसन्यत्वमस्ति तह्लक्ष- 
णस:द्रावात्‌ । अतख्भावो ह्न्यत्वस्थ लक्षणं, तत्तु सत्ताद्रव्ययो।वद्यत एवं गरुणगुणिनोस्तद्‌- 
भावस्थाभावात्‌ शुक्लोत्तरीयवदेव । तथाहि--यथा यः किलेकचक्षुरिन्द्रिय-विषय- 
सापद्यमातः समस्तेतरेन्द्रियप्रामगोचरमतिक्रान्तः शुक्लों गुणो भवति, न खलु तदखिलेन्द्रि- 
यग्रामगोचरीभूतमुत्तरीयं भवति, यच्च किलाखिलेब्द्रियग्रामगोचरीभुतसुत्तरीयं भवति, न खलु 
स॒एकचक्षुरिस्द्रविषयमापद्यमान: . समस्तेतरेन्द्रियग्रामगोचरमतिक्रान्त शुक्लो गुणों 
भवतीति तयोस्तड्भावस्थाभाव । तथा या किलाधित्य वर्तिनी निर्मुणेकगुणसमुदिता 
विशेषणं विधायिका वृत्तिस्वरूपा च सत्ता भवति, न खल तदनाश्रित्य बति गुणवदने- 
कगुणसपुदित विशेष्य॑ विधीयमानं वृत्तिमत्स्वरूपं नत्॒ द्रव्य॑ भवति यत्तु किलानाशित्य 
वर्ति गुणबदनेकगुणसम्तुदितं विशेष्य॑ विधीयमानं वृत्तिमत्स्वरूपं चर द्रव्य भवति, न खलु 


१ पुधत्त (ज० वृ०)। २ कहमेक्क (ज० बृ०) । 
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साश्ित्यवरतिती निर्मुणकगुणसघुदिता विशेषणं विधायिक्ता वृत्तिस्वरूपा च सत्ता भवतोति 
तयोस्त:द्रावस्याभाव: । अत एवं च सत्ताव्रव्ययो: कथंचिदनर्थान्तरत्वेषपि सर्वर्थकत्वं न 
शड्भूनीयं, तडद्भावो हाय कत्वस्थ लक्षणम्‌ । यत्तु न तड्भूवद्धिभाव्यते तत्कथमेक स्थात्‌ । अपि- 
तु गुणगुणिरूपेणानेकमेवेत्यर्थं: ॥ १०६॥। 

भूमिका--अब, पृथक्त्व का और अन्यत्व का लक्षण स्पष्ट करते है--- 


अन्वयार्थ--][ प्रविभक्तदेशत्व | विभक्तप्रदेशत्व (भिन्‍्त भिन्न प्रदेशपना) [ पृथक्त्व | 
पृथवत्व है, [इति हि] ऐसा निश्चित [वीरस्य शासन ] वीर का उपदेश है | [अतद्भाव ] 
अतड्भाव (उस रूप न होना) अन्यत्व है । (क्योकि) [न तत्‌ भवत्‌] जो उस रूप न हो 
वह [कथ एक ] एक केसे हो सकता है ? कथच्चित्‌ सज्ञा-सख्या-लक्षण आदि की 
अपेक्षा सत्ता द्रव्य रूप नही है, और द्रव्य सत्तारूप नही है। इसलिए' वे एक नही है अर्थात्‌ 
दोनो मे तद्भाव नही अतद्भाव है । 

टीका--विभक्त (भिन्न) प्रदेशत्व प्रथक्त्व का लक्षण है। वह तो सत्ता ओर द्रव्य 
में सम्भव नहीं है, क्योंकि गुण ओर गुणी में विभक्त प्रदेशत्व का अभाव होता है,-शुक्लत्व 
और वस्त्र की भांति । वह इस प्रकार है कि जैसे जो ही शुक्लत्व के गुण के प्रदेश है वे ही 
वस्त्र के गुणी के (प्रदेश भेद नहीं है, इसो प्रकार जो ही सत्ता के गुण के (प्रदेश) है वे ही 
द्रव्य के गुणी के है, इसलिये उनमें प्रदेशभेद नही है । ऐसा होने पर भी उनमें (सत्ता ओर 
द्रव्य में) अन्यत्व है, क्योंकि (उनमें) अन्यत्व के लक्षण का सद्भाव है। अत:द्भाव अन्यत्व 
का लक्षण है । वह (अतद्भाव) तो सत्ता और द्रव्य के है ही, क्योकि गुण और गुणी के 
तदभाव का अभाव होता है,-शुक्लत्व और बस्त्र की भांति । वह इस प्रकार है कि--जेसे 
जो निश्चय से एक चक्षुइन्द्रिय के विषय में आने वाला ओर अन्य सब इन्द्रियों के सम्ुह को 
गोचर न होने वाला शुवलत्व गुण है वह समस्त इन्द्रिय समुहु को गोचर होने वाला वस्त्र 
नही है ओर जो समस्त इन्द्रिय-समुह को गोचर होने वाला वस्त्र है वह एक चल्षुइन्द्रिय के 
विषय में आने वाला तथा अन्य समस्त इन्द्रियों के समुह को गोचर न होने वाला शुक्लत्व 
गुण नही है । इसलिये उनके सदभाव का अभाव है इसी प्रकार, किसो के (द्रव्य के) आश्रय 
रहने वाली, निर्गृण (जिनके आश्रय अन्य गुण नहीं) एक गुण को बनो हुई, विशेषणरूय 
विधायक ओर वृत्तिस्वरूप (अस्तित्त्व रूप) जो सत्ता है वह किसी के आश्रय के बिना रहने 
वाला, गुणवाला, अनेक गुणों से निर्मित, विशेष्य, विधीयमान (अस्तित्व वाला ) स्वरूप 
द्रव्य नही है, तथा जो किसो के आश्रय के बिना रहने वाला, गुणवाला, अनेक गुणों से 
निर्मित, विशेष्य, विधीयमान ओर वृत्तिमानस्वरूप द्रव्य है वह किसो के आश्रित रहने वाली, 
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निर्गुण, एक ग्रुण से निर्मित, विशेषण, विधायक और वृत्तिस्वरूप सत्ता नहीं है, इसलिये 
उनके तद्भाव का अभाव है। इस कारण से ही, सत्ता और द्रव्य के कथंचित्‌ भनर्थान्तरत्व 
(अभिन्‍नपदार्थत्व, अनन्यपदार्थत्व) है, तथापि उनके सर्वेथा एकत्व होगा, ऐसी शंका नहीं 
करनी चाहिये क्योकि तदभाव एकत्व का लक्षण है। जो उसरूप ज्ञात नही होता, वह 
(सवंथा) एक कंसे हो सकता है ? (नहीं हो सकता) । परन्तु वह गुण और गुणी रूप से 
अनेक ही है, यह अर्थ है ॥१०६॥ 
ताप्पर्यवृत्ति 

अथ प्ृथक्त्वलक्षण किमन्यत्वलक्षण च किमिति पृष्टे प्रत्युत्तर ददाति-- 

पविभत्तपदेसत्तं पुधत्त पृथत्वव भवति पृथक्त्वाभिधानों भेदों भवति। किविशिष्ट ? प्रकर्षेण 
विभक्तप्रदेशत्व भिन्नप्रदेशत्व | किवत्‌ ? दण्डदण्डिवत्‌ । इत्थम्भूत पृथत्वव शुद्धात्म शुद्धसत्तागृणयोर्न 
घटते, कस्माद्धेतो ? भिन्नप्रदेशाभावात्‌ु । कयोरिव ? शुक्लवस्त्रशुक्लगृणयोरिव इदि सासणं हि वीरस्स 
इति शासनमुपदेश आज्ञेति । कस्य ? वीरस्य वीराभिधानान्तिमतीर्थकरपरमदेवस्य अण्णत्त॑ तथापि 
प्रदेशाभेदे5पि मुक्तात्मद्रव्यशुद्धसत्तागुणयोरन्यत्वभिन्‍्तत्व भवत्ति। कथम्भूत ? अतब्भावो अतद्भावरूप 
सज्ञालक्षणप्रयोजनादिशेदस्वभावम्‌ । यथाप्रदेशरूपेणाभे दस्तथा सज्ञादिलक्षणरूपेणाप्यभेदों भवतु को 
दोष इति चेत्‌ ? नैवम्‌ । ण तब्भव होदि तन्मुक्तात्मद्रव्य शुद्धात्मसत्तागुणेन सह प्रदेशाभेदेउपिसज्ञादि- 
रुपेण तन्मर्य न भवति कहमेक्क॑ तन्‍्मयत्व हि किलैकत्वलक्षण सज्ञादिरूपेण तन्‍्मय त्वभावमेकत्व किन्तु 
नानात्वमेव । यथेद मुक्तात्मद्रव्ये प्रदेशाभेदेषपि सज्ञादिस्पेण नानात्व कथित तथैव सर्वद्रव्याणा स्व- 
कीयस्वकी यस्वरूपास्तित्वगुणेन सह ज्ञातव्यमित्यथ ॥१०६॥ 

उत्थानिका--आगे आचार्य पृथक्त्व और अन्यत्व का लक्षण कहते है--- 

न्वय सहित विशेषार्थ--(परविभत्तपदेसत्त) जिसमें प्रदेशों की अपेक्षा अत्यन्त 

भिन्‍तता हो (पुधतमिदि) वह प्रथवत्त्व है ऐसी (वीरस्स हि सासणं) श्री महावीर भगवान्‌ को 
आज्ञा है। (अतब्भावो) स्वरूप की एकता का न होना (अग्णत्तम्‌) अन्यत्व है । (तब्भवं ण) 
ये सत्ता और द्रव्य एक स्वरूप नही है (कहमेक्क होदि) अब किस तरह दोनों एक हो 
सकते है। जहां प्रदेशों की अपेक्षा एक दूसरे में अत्यन्त प्रथकृपना हो अर्थात्‌ प्रदेश भिसत- 
भिन्‍न हो जेसे दण्ड और दण्डी मे भिन्‍तता है। इसको प्रथक्त्व नाम का भेद कहते है। इस 
तरह पृथवत््व या भिन्‍नपना शुद्ध आत्मद्रव्य का शुद्ध सत्ता गुण के साथ नही सिद्ध होता है 
क्योकि इनके परस्पर प्रदेश भिन्‍त-सिन्‍त नही है। जो द्रव्य के प्रदेश हैं वे ही सत्ता के 
प्रदेश है-जेसे शुक्ल वस्त्र ओर शुक्ल गुण का स्वरूप भेद है परंतु प्रदेश भेद नहीं है ऐसे 
गुणी ओर गुण के प्रदेश भिन्‍त-भिन्‍न नही होते । ऐसे श्रीवीर नाम के अंतिम तीथेंड्ूर 
परमदेव की आज्ञा है। जहां संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि से परस्पर स्वरूप की एकता नहीं 
है वहां अन्यत्व नाम का भेद है ऐसा अन्यत्व या भिन्‍तपना मुक्तात्मा द्रव्य और उसके शुद्ध 
सत्ता गुण में है। यदि कोई कहे कि जेसे सत्ता और द्रव्य में प्रदेशों की भपेक्षा अभेद है 
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वेसे संज्ञादि लक्षण रूप से भी अभेद हो, ऐसा मानने से क्या दोष होगा ? इसका समाधान 
करते है कि ऐसा वस्तु स्वरूप नही है। वह मुक्तात्मा द्रव्य शुद्ध अपने सत्ता गुण के साथ 
प्रदेशों की अपेक्षा अभेद होते हुए भी संज्ञा आदि के द्वारा सत्ता और द्रव्य तन्‍्मयी नहीं 
है। तनन्‍्मय होना ही निश्चय से एकता का लक्षण है किन्तु सन्नादि रूप से एकता का 
अभाव है । सत्ता और द्रव्य में नानापना है। जेसे यहां मुक्तात्मा द्रव्य में प्रदेश के अभेद 


होने पर भी संज्ञादि रूप से नानापना कहा गया है, तेसे ही सर्व द्रव्यों का अपने-अपने 
स्वरूप, सत्ता गुण के साथ नानापना जानना चाहिये, ऐसा अथं है ॥१०६॥ 


अथात-उद्भावम्रुदाह॒त्य प्रथयति-- 
सद्दव्व॑ सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओ त्ति वित्थारो। 
जो खलु तसस अभावों सो तदभावों अतब्भावों ॥१०७॥ 
सद्द्रव्य सशच गुण सश्चेव च पर्याय इति विस्तार । 
य खलू तस्याभाव स॒ तदभावोष््तद्भाव ॥१८७॥। 
यथा खल्वेक॑ मुक्ताफलस्रग्दाम, हार इति सृत्रसिति मुक्ताफलमिति त्रेधा विस्ताय॑ते, 
तथेक्त द्रव्यं द्रव्यसिति गुण इति पर्याय इति त्रेधा विस्तायंते । यथा चेकस्प मुक्ताफलस्र- 
रदास्नः शुकलो गुण: शुक्‍्लो हारः शुक्ल सूत्र शुक्ल मुक्‍्ताफलमिति त्रेधा विस्तायंते | तथेक- 
स्थ द्रव्यस्थ सत्तागुण: सद्द्रव्य॑ सदगुण: सत्पर्याथ इति त्रेधा विस्तायेते । यथा 
चेकस्मिन्‌ मुक्ताफलस्रग्दास्नि यः शुक्लो गुण: स न हारो न सूत्र न सुक्ताफलं, यश्च हारः 
सूत्र मुक्ताफलं वास न शुक्‍लों गुण इतीतरेतरस्यथ यस्तस्थाभावः: स तदभावलक्षणो$त:ड्ा- 
वोष्न्यत्वानिबन्धनभूतः । तथ्थकस्मिन्‌ द्रव्ये यः सत्तागुणस्तन्त द्रव्यं नान्‍यों गुणो न पर्यायों 


यच्व द्रव्यमन्यो गुण: पर्यायो वा स न सत्तागुण इतीतरेतरस्थ यस्तस्थाभावः स तदभाव- 
लक्षणो5तदृभावो5न्यत्व निबन्धनभुतः ॥१०७॥। 


भूमिका--अब, अतदुभाव को उदाहरण पूर्वक स्पष्ट बतलाते है-- 

अन्वयार्थं--| सत्द्र॒व्य | 'सत्द्रव्य/ [सत्‌ च गुण:] 'सतगुण' [व] और [सत्‌ 
च एव पर्याय ] सत्‌ पर्याय' [इति | इस प्रकार [विस्तार ] (सत्ता गुण का) विस्तार है । 
(उनसे परस्पर) [य. खलु | जो वास्तव में [तस्य अभाव ] उसका (उस रूप होने का) 
अभाव है (अर्थात्‌ सत्‌ का सर्वथा द्रव्य रूप, अन्य गुण रूप या पर्याय रूप होने का अभाव 
और इसी प्रकार द्रव्य का अन्य गुण का या पर्याय का सर्वथा सत्‌ होने का अभाव है) 
[स | वह [तदभाव | उसका अभाव [अत्तद्भाव | अतदूभाव है। 

टीका--जेसे एक सोतियो की माला हार के रूप से सूत्र (धागा) के रूप से और 


अजीज नननननर कल न ननना+ल्‍ननल 55 


२६६ | [ पवयणसारो 


मोती के रूप में ऐसे तीन प्रकार से विस्तारित की जाती है, उसी प्रकार एक द्रव्य-द्रव्य 
के रूप में, गुण के रूप में और पर्याय के रूप में-ऐसे तोन प्रकार से विस्तारित किया 
जाता है। 

और जैसे एक मोतियों की माला का शुक्लत्व ग्रुण शुक्ल हार, शुक्ल धागा, ओर 
शक्ल सोती,-यों तीन प्रकार से विस्तारित किया जाता है, उसी प्रकार से द्रव्य का 
सत्तागुण-सत्‌ द्रव्य, सत॒गुण और सतपर्याय,-यों तीन प्रकार से विस्तारित किया जाता है। 

तथा जेसे मोतियो की माला मे जो शुक्लत्व गुण है वह हार नही है, धागा नही 
है या मोती नही है, और जो हार, धागा या मोती है वह शुक्लत्व गुण नही है,--इस 
प्रकार एक दूसरे मे जो उसका अभाव, (अर्थात्‌ 'तद्रप होने का अभाव” है) वह 'तद- 
अभाव' लक्षण वाला अतद्भाव' है, जो कि अन्यत्व का कारण है। इसी प्रकार एक 
द्रव्य में जो सत्ता गुण है वह द्रव्य नही है, अन्य गुण नही है, या पर्याय नहीं है, और जो 
द्रव्य अन्य गुण या पर्याय है वह सत्ता गुण नही है,- इस प्रकार एक-दूसरे से जो उसका 
अभाव! (अर्थात्‌ 'तद्गप होने का अभाव' है) वह 'तद अभाव' लक्षण वाला 'अतदुभाव, है 
जो कि अन्यत्व का कारण है"१०७॥ 

तात्पयेवृत्ति 

अथातद्भाव विशेषेण विस्तार्य कथयति-- 

सहृव्बं सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओत्ति वित्थारों सद्द्रव्य सश्च गुण सश्चैव पर्याय इति सत्ता- 
गुणस्य द्रव्यगुणपर्यायेषु विस्तार । तथाहि यथा मुक्ताफलहारे सत्तागुणस्थानीयो योहइसौं शुक्लगुण स 
प्रदेशाभेदेत कि कि भण्यते ? शुक्लो हार इति शुक्ल सूत्रमिति शुक्ल मुक्ताफलमिति भण्यते, यश्च हार 
सूत्र मृक्ताफल वा तैस्त्रिभि प्रदेशाभेदेनेन शुक्लो गुणो भण्यत इति तद्भावस्य लक्षणमिद । तद्भावस्येति 
कोर्थ ? हारसूत्रमुक्ताफलाना शुक्लग्ुणेन सह तन्मयत्व प्रदेशाभिन्‍नत्वमिति तथा मुक्तात्मपदार्थे योइसौ 
शुद्धसत्तागुण स प्रदेशाभेदेत कि कि भण्यते ? सत्तालक्षण परमात्मपदार्थ इति, सत्तालक्षण केवल- 
ज्ञानादिंगुण इति, सत्तालक्षण सिद्धपर्याय इति भण्यते । यश्च परमात्मपदार्थ केवलज्ञानादियुण सिद्ध- 
त्वपर्याय इति तैश्च त्रिभि शुद्धसत्तागुणों भण्यत इति तद्भावस्य लक्षणमिदम्‌ । 

तद्भावस्थेति कोअ<र्थ ? परमात्मपदार्थकेवलज्ञानादिगुणसिद्धत्वपर्यायाणा शुद्धसत्तागुणेन सन्ञा- 
दिभेदेपि प्रदेशैस्तन्‍्मयत्वमपि जो खलु तस्स अभावों यस्तस्य पूर्वोक्तलक्षणतइभावस्य खल स्फूट सज्ञा- 
दिभेदविवक्षायामभाव सो तदभावों स पूर्वोक्तलक्षणस्तदभावो भण्यते । सच तदभाव कि भण्यते ? 
“अतब्भावो” तदभावस्तन्मयत्व । किड्चातदभाव सन्नालक्षणप्रयोजनादिभेद इत्यर्थ । 

तयथा--यथा मुक्ताफलहारे योजञ्सो शुक्लगु णस्तद्वाचकेन शुक्लमित्यक्षरद्रयेन हारो वाच्यो न 


भवति सूत्र वा मुक्ताफल वा, हारसूत्रमुक्ताफलशब्देश्च शुक्लगुणो वाच्यो न भवति । एव परस्पर प्रदेशा- 
भेदे४पि योज्सों सज्नादिभेद स तस्य पूर्वोक्तलक्षणतद्भावस्याभावस्तद्भावो भण्यते। स च तद्भाव पुनरपि 
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कि भण्यते ?अतदुभाव सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद इति । तथा मुक्तजीवे यो$सौ शुद्धसत्तागुणस्तद्वाचकेन 
सत्ताशब्देन मुक्तजीवों वाच्यो न भवति केवलज्ञानादिगुणो वा सिद्धपर्यायो वा मुक्तजीवकेवलज्ञानादि- 
गुणसिद्धपर्यायश्च शुद्धसत्तागुणो वाच्यो न भवति । इत्येव परस्पर प्रदेशाभेदेषपि योञ्सौ सन्नादिभेद 
सस्तस्य पूर्वोक्तलक्षणतद्भावस्यथाभावस्तदभावों भण्यते । स च तदभाव पुनरपि कि भण्यते ” अतद्‌- 
भाव सज्ञालक्षणप्रयोजनादिशभेद इत्यर्थ । यथात्र शुद्धात्मति शुद्धसत्तागुणेन सहाभेद स्थापितस्तथा 
यथासम्भव सर्वंद्रव्येषु ज्ञातव्य इत्यभिप्राय ॥॥१०७॥। 


उत्थानिका--आगे अन्यत््व का विशेष विस्तार के साथ कथन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सहृव्वं) सत्ता रूप द्रव्य है। (सच्च गुणो) ओर सत्ता 
रूप गुण है, (सच्चेव पज्जओत्ति ) तथा सत्ता रूप पर्याय है, ऐसा (वित्थारो) सत्ता का 
विस्तार है (खलु) निश्चय करके (तस्स अभावो) जो उस सत्ता का परस्पर अभाव है (सो 
तदभावो) वह उसका अभाव रूप (अतब्भावों) अन्यत्व है । 

जेसे मोती के हार में सत्ता गुण की जगह पर जो उसमें सफेदी का गुण 
है सो प्रदेशों को अपेक्षा एक रूप है तो भी उसको भेंद करके इस तरह कहते है कि यह 
सफेद हार है, यह सफेद सूत है, यह सफेद सोती है तथा जो हार सूत या मोती है इन 
तीनो के साथ प्रदेशों का भेद न होते हुए सफेद ग्रुण कहा जाता है यह एकता या तन्मय- 
पना का लक्षण है। तत्‌-अभाव का क्‍या अर्थ है ? हार सूत तथा मोती का शुक्ल गुण के 
साथ तन्मयपना या प्रदेशों का अभिन्‍नपना यह अर्थ है। तेसे मुक्त-आत्मा नाम के 
पदार्थ मे जो कोई शुद्ध सत्ता गुण है वह प्रदेशों के अभेद होते हुए इस तरह कहा जाता 
है--सत्ता लक्षण परमात्मा पदार्थ, सत्ता लक्षण केवलज्ञानादि गुण, सत्ता लक्षण सिद्ध 
पर्याय । जो कोई परमात्म पदार्थ व केवलज्ञानादि गुण व पर्याय है इन तीनो के साथ शुद्ध 
सत्ता गुण कहा जाता है, यह तःद्वाव या एकता का लक्षण है । 

तद्भाव का क्या प्रयोजन है? परमात्मा पदा्थं, केवलज्ञानादि गुण, सिद्धत्व पर्याय 
इन तीनो का शुद्ध सत्ता नामा गुण के साथ संज्ञा संख्या लक्षण प्रयोजन की अपेक्षा भेद 
होते हुए भी और प्रदेशों की अपेक्षा तन्‍्मयपना होते हुए भी, निश्चय करके जो इस तद- 
भाव या एकता का संज्ञा सस्या आदि की अपेक्षा से पःस्पर अभाव है उसको तद॒भाव या 
उस एकता का अभाव या अतडद्भाव या अन्यत्व कहते है। इस अन्यत्त्व का संज्ञा लक्षण 
प्रयोननादि की अपेक्षा जो स्वरूप है उसको दृष्टांत देकर बताते है । 

जेसे मोती के हार मे जो कोई शुक्ल गुण है उसका वाचक जो शुक्ल नाम का दो 
अक्षर का शब्द है उस शब्द से हार या सूत्र या मोती कोई वाच्य नही है अर्थात्‌ शुक्ल 
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शब्द से हार, सूत्र या मोती का ज्ञान नहीं होता है केवल सफेद गुण का ज्ञान होता है 
इसी तरह हार, सूत या मोती शब्दों से शुक्ल नहीं कहा जाता है। इस तरह हार, 
सृत्त तथा मोती के साथ शुक्ल गुण का प्रदेशों की अपेक्षा अभेद या एकरत्तव होने पर भो 
जो संज्ञा आदि का भेद है वह भेद पहले कहे हुए तद्भाव या तनन्‍्मयपने का अभाव रूप 
अतदुभाव है या अन्यत्त्व है भर्थात्‌ सज्ञा लक्षण प्रयोजद आदि का भेद है। तेसे मुक्त जीव 
में जो कोई शुद्ध सत्तागण है उसको कहने वाले सत्ता शब्द से मुक्त जीव नही कहा जाता, 
न केवलज्ञानादि गुण कहे जाते है, न सिद्ध पर्याय कही जाती है और न मुक्त जीव केवल- 
ज्ञानादि गुण या सिद्ध पर्याय से शुद्ध सत्ता गुण कहा जाता है। इस तरह सत्ता गुण का 
मुक्त जीवादि के साथ परस्पर प्रदेशभेद न होते हुए भी जो संज्ञा आदिक्रृत भेंद है वह भेद 
उस पूर्व में कहे हुए तड्भाव या तन्‍्मयपने के लक्षण से रहित अतदभाव या अन्यत्त्व कहा 
जाता है। अर्थात्‌ संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि-कृत भेद है, ऐसा अर्थ है । जेसे यहां शुद्धात्मा 
मे शुद्ध सत्ता गुण के साथ अश्नेद स्थापित किया गया, तेसे हो यथा-संभव सच द्रव्यों मे 
जानना चाहिये, यह अभिप्राय है--अर्थात्‌ आत्मा का और सत्ता का प्रदेश की अपेक्षा 


अभेद है, मात्र संज्ञादि स्वरूप की अपेक्षा भेद या अन्यत्व है। ऐसा ही अन्य द्रव्यों से 
समझना ॥१०७॥। 


अथ सर्वेथाइभावलक्षणत्वमत:्भावस्य निर्षेधयति-- 
ज॑ दव्व॑ तं गज गुणो जो वि गुणो सो ण तच्चभत्थादो । 
एसो हि अतब्भावों णेव अभावो त्ति णिहिदृठझो ॥१०८॥ 
यदुद्रव्य तन्न गुणी योषपि गुण सन तत्त्वमर्थाते । 
एप छ्तद्भावो नैव अभाव इति निर्दिष्ट ॥१०८॥ 
एकस्मिन्द्रव्ये यद्द्वव्यं गुणो न त:द्वति, यो गुण: स द्रव्यं न भवत्तीत्येव यद्द्रव्यस्थ गुण- 
रूपेण गुणस्थ वा द्रव्यर्पेण तेनाभवनं सोइत:द्वावः । एत्तावतेवान्यत्वव्यवहारसिद्धेन पुनद्ें- 
व्यस्पाभावो गुणों, गुणस्थाभावो द्रव्यमित्येबंलक्षणोइ्भावो5तज्भाव, एवं सत्पेकद्रव्यस्पानेकत्व- 
सुभयश्न्यत्वसमपोहरूपत्व॑ वा स्थात्‌ । तथाहि--यथा खलु चेतनद्रव्यस्थाभावो5चेतनद्रव्य- 
मर्चेतनद्रव्यस्थाभावश्चेतनद्रव्यमिति तयोरनेकत्वं, तथा व्रव्यस्थाभावों गुणों गुणस्थाभावों 
द्रव्यमित्येकस्थापि द्रव्यस्थानेकत्वं स्थात्‌ । यथा सुवर्णस्थाभावे सुबर्णत्वस्थाभाव:, सुवर्णंत्व- 
स्पाभावे सुवर्णस्थाभाव इत्युभयशुन्यत्वं, तथा द्रव्यस्पाभावे गुणस्पाभावो गुणस्पाभावे द्रव्य- 


जज + 
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स्पाभाव इत्युभयश्न्यत्वं स्‍्थात्‌ । यथा पटाभावमात्र एवं घटो घटाभावमात्र एवं पद इत्यु- 
भयो रपोहरूपत्वं तथा द्रव्याभावमात्र एव ग़णो गुणाभावसात्र एव द्रव्यमित्यत्राप्यपोहरूपत्वं 
स्थात्‌ + ततो द्रव्यगुणयोरेक्ट्वमशुन्यत्वमनपोह॒त्व॑ चेच्छता यथोदित एवात:ज्रावोड्भ्युपगन्त- 
व्य: 4१ ०५॥॥। 
भूमिका--अब, स्वंथा अभाव अतदुभाव का लक्षण है, इसका निषेध करते है-- 

अन्वयार्थ --| अर्थात्‌ ] स्वरूपापेक्षा से [यत्‌ द्रव्य] जो द्रव्य है [तत्‌ न गुण'] वह 
गुण नही है, [य. अपि गुण] और जो गुण है [सः न तत्त्व] वह द्रव्य नहीं है। [एप. 
हि अतदू्भाव | यह ही वास्तव में अतदूभाव है, [न एवं अभाव. | (स्वेथा) अभाव रूप ही 
(अतदभाव) नही है, [इति दिदिष्ट:] इस प्रकार से (जिनेन्द्र देव द्वारा) निर्देश किया 
गया है । 

टीका--एक द्रव्य में जो द्रव्य है वह गुण नहीं है, जो गुण है वह द्रव्य नहीं है-“- 
इस प्रकार जो द्रव्य का गुण रूप से अथवा गुण का द्रव्य रूप से न होना है, वह अतदुभाव 
है। इतने से ही अन्यत्व व्यवहार (अन्यत्व रूप व्यवहार) सिद्ध होता है। (परन्तु) द्रव्य 
का अभाव गुण है, गुण का अभाव द्रव्य है--ऐसे लक्षण वाला अभाव अतद्भाव नही है । 
यदि ऐसा हो तो (१) एक द्रव्य को अनेकत्व (अनेक द्रव्ययता) आ जायगा, (२) उभय 
शून्यता दोनों का अभाव (हो जायगा,) अथवा (३) अपोहरूपता (एक दूसरे का अभाव 
सात्र होना) आ जायेगी । इसी को समझाते है-- 

(१) जेसे भचेतन द्रव्य का अभाव चेतन द्रव्य है (और) चेतन द्रव्य का अभाव 
अचेतत द्रव्य है--इस प्रकार उनके अनेकत्व (द्वित्व) है, उसी प्रकार द्रव्य का अभाव गुण, 
(और) गुण का अभाव द्रव्य है--इस प्रकार एक द्रव्य के भी अनेकत्व आ जायगा। 
(अर्थात्‌ द्रव्य के एक होने पर भी, द्रव्य स्वयं एक पृथक्‌ द्रव्य हो जायेगा और उसके 
गुणों मे से प्रत्येक गुण पृथक्‌-पृथक्‌ द्रव्य बन जायेगे, इस प्रकार एक द्रव्य के अनेक द्रव्य 
बन जायेंगे) । 

(२) जेसे सुवर्ण का अभाव होने पर सुवर्णत्व का अभाव हो जाता है, और सुवर्ण- 
त्व का अभाव होने पर सुवर्ण का अभाव हो जाता है--इस प्रकार उभय शन्यत्व हो जाता 
है, उसी प्रकार द्रव्य का अभाव होने पर गुण का अभाव और गुण का अभाव होने पर 

द्रव्य का अभाव हो जायेगा, इस प्रकार उभ्य शुन्यता हो जायेगी । (अर्थात्‌ द्रव्य तथा गुण 
दोनो के अभाव का प्रसण आ जावेगा) । 
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(३) जसे पटाभाव सात्र ही घट है, घटाभाव मात्र ही पट है, (अर्थात्‌ वस्त्र के 
केवल अभाव जितना ही घठ है, ओर घद का केवल अभाव जितना ही वस्त्र है)--इस 
प्रकार दोनों के अपोहरूपता है, उस ही प्रकार द्रव्याभाव मात्र ही गुण और गुणाभाव सात्र 
ही द्रव्य होगा, इस प्रकार इसमें भी (द्रव्य-गुण में भी) अपोहरूपता आ जायेगी, (अर्थात्‌ 
केवल नकाररूपता का प्रसंग आ जायेगा । 

इसलिये द्रव्य और गुण का एकत्व, अशुन्यत्व और अनपोहत्व चाहने वाले को 
यथोक्‍त ही अतदभाव सानता चाहिये ॥१०८॥ 

तात्पर्यवृत्ति 
 अथ गुणगुणिनो प्रदेशभेदनिषेधेन तमेव सज्ञादिभेदरूपमतदभाव द्रढदयति-- 

ज॑ं दव्वं तण्ण गुणों यद्द्रव्य स न गुण यन्मुक्तजीवद्रव्य स शुद्ध सन्‌ गुणो न भवति। मुक्तजीव- 
द्रव्यशब्देन शुद्धसत्तागुणो वाच्यो न भवतीत्यर्थ । जोबि गरुणो सो ण तच्चमत्थादो योडपि गुण स न 
तत्त्व द्रव्यमर्थत परमार्थत , य शुद्धसत्तागुण स मुक्तात्मद्रव्य न भवति शुद्धसत्ताशब्देन मुक्तात्मद्रव्य 
वाच्य न भवतीत्यर्थ । एसो हि अतब्भावो एब उकतलक्षणों हि स्फुटमतद्भाव । उक्तलक्षण इत्ति 
को5थे ? गुणगू णिनो सज्ञादिभेदेषपि प्रदेशभेदाभाव णेव अभावोत्ति णिहिद्ठो नैवाभाव इति निर्दिष्ट । 
नैव अभाव इति को४र्थ ? यथा सत्तावाचकशब्देन मुक्तात्मद्रव्य वाच्य न भवति तथा यदि सत्ताप्रदेश- 
रपि सत्तागुणात्सकाशादिभन्‍न भवति तदा यथा जीवप्रदेशेभ्य पुद्गलद्रव्य भिन्‍न सद्द्रव्यान्तर भवति 
तथा सत्तागुणप्रदेशेभ्यो मुक्तजीवद्रव्य सत्तागुणाद्भिन्‍न सत्पृथद्धव्यान्तर प्राप्नोति। एवं कि सिद्ध ? 
सत्ताग्ुणरूप प्रथर्द्रव्य मुक्तात्मद्रव्य च पृथगिति द्रव्यह्य जात, न च तथा। द्वितीय च दूषण प्राप्नोति-- 
यथा सुवर्णत्वगुणप्रदेशे भ्यो भिन्‍नस्य सुवर्णस्याभावस्तथव सुवर्णप्रदेशेभ्यो भिन्‍नस्य सुवर्णत्वगुणस्याप्य- 
भाव , तथा सत्तागुणप्रदेशेभ्यो भिन्‍नस्य मुक्तजीवद्रव्यस्याभावस्तथैव मुक्तजीवद्रव्यप्रदेशेभ्यो भिन्नस्य 
सत्तागृणस्याप्यभाव इत्युभयशन्यत्व प्राप्नोति । यथेव मुक्तजीवद्रव्ये सन्नादिभेदभिन्नस्यातद्भावस्तस्य 
सत्तागणेन सह प्रदेशाभेदव्याख्यान कृत तथा सर्वेद्रव्येष यथासम्भव ज्ञातव्यमित्यर्थ ॥१०५॥ 

एव द्रव्यस्यास्तित्वकथनरूपेण प्रथमगाथा प्रथक्त्वलक्षणातद्भावविधानान्यत्वलक्षणयो कथनेन 
द्वितीया सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदरूपस्यातद्भावस्य विवरणरूपेण तृतीया तस्थवेव दृढीकरणार्थ च 
चतुर्थीतिद्रव्यगू णयोरभे दविषये युक्तिकथनमुख्यतया गाथाचतुष्टयेन प्चमस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--गुण और गुणी मे प्रदेश भेद नही है परन्तु सज्ञादि कृत भेद है 
इस तरह अन्यत्व को दृढ़ करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं दव्वं) जो द्रव्य है (तण्ण गुणो) वह गुण नहीं है (जो 

वि गरुणो) जो निश्चय से गुण है (सो अत्थादो ण तच्च॑) वह स्वरूप के भेद से द्रव्य नही 
है (एसो हि अतब्भावो) ऐसा ही स्वरूप भेदरूप अन्यत्व है (णेव अभावोत्ति) निश्चय से 
सर्वंथा अभाव नहीं है ऐसा (णिद्िद॒ठो) सर्वेज्ञद्वारा कहा गया है । 
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जो द्रव्य है सो स्वरूप से गुण नहीं है । जो मुवत जीवद्रव्य है, वह शुद्ध सत्तागुण 
नही है उस मुक्त जीव द्रव्य शब्द से शुद्ध सत्ता गुण वाच्य नही होता है अर्थात्‌ नहीं कहा 
जाता है। जो गुण है वह वास्तव में द्रव्य नही होता । 


इसी तरह जो शुद्ध सत्ता गुण है वह परमार से मुक्तात्मा-द्रव्य नहीं होता है। शुद्ध 
सत्ता शब्द से मुक्तात्मा द्रव्य नही कहा जाता । यही अतदभाव का लक्षण है। इस तरह 
गुण और गुणी में स्वरूप की अपेक्षा या संज्ञादि की अनेक्षा भेद है तो भी प्रदेशों का भेद 
नहीं है। इसमें सर्वधा एक का दूसरे से अभाव नहीं है ऐसा सर्वज्ञ भगवान्‌ ने कहा है-- 
यदि गुणी में गुण का सर्वथा अभाव साना जावे तो क्या-क्या दोष होंगे उनको समझाते है । 
जैसे सत्ता नाम के वाचक शब्द से मुक्तात्मा द्रव्य वाच्य नही होता तेसे यदि सत्ता के प्रदेशों 
से भी सत्तागुण के सुक्तात्म द्रव्य भिन्‍न हो जावे तब जेसे जीव के प्रदेशों से पुदगल द्रव्य 
भिन्‍त होता हुआ अन्य द्रव्य है तेसे सत्ता गुण के प्रदेशों से सत्ता गुण से मुक्त जीव द्रव्य 
भिन्‍न होता हुआ भिन्‍न ही दूसरा द्रव्य प्राप्त हो जावे । तब यह सिद्ध होगा कि सत्तागुण 
रूप भिन्‍त द्रव्य और सुवतात्मा द्रव्य भिन्‍न इस तरह दो द्रव्य हो जावेगे। सो ऐसा वस्तु 
स्वरूप नहीं है। इसके सिवाय दूसरा दृषण यह प्राप्त होगा कि जैसे सुवर्णपना नामा गुण 
के प्रदेशों से सुवर्ण भिन्‍न होता हुआ अभाव रूप हो जाएगा जैसे ही सुवर्ण द्रव्य के 
प्रदेशो से सुवर्णपता गुण भिन्‍त होता हुआ अभाव रूप हो जायगा बसे सत्ता गुण के प्रदेशों 
से मुक्त जीवद्रव्य भिन्‍त होता हुआ अभावरूप हो जाएगा, तेसे ही मुक्त जीव द्रव्य के प्रदेशों 
से सत्ता गुण भिन्‍न होता हुआ अभाव रूप हो जाएगा, इस तरह दोनों का शुन्यपना प्राप्त 
हो जायगा । इस तरह गुणी ओर गुण का सवंथा भेद मानने से दोष आजावेंगे । जंसे जहां 
मुक्त जीव द्रव्य में सत्ता गुण के साथ संज्ञा आदि के भेद से अन्यपना है किन्तु प्रदेशों की 
अपेक्षा अभेद या एकपना है ऐसा व्याख्यान किया गया है तेसे ही सब द्रव्यों मे यथासम्भव 
जान लेना चाहिये, ऐसा अर्थ है ॥१०८॥ 


इस तरह द्रव्य के अस्तित्व को कथन करते हुए प्रथम गाथा, प्रथकत्व लक्षण और 
अतद्भाव रूप अन्यत्व लक्षण को कहते हुए दूसरी गाथा, संज्ञा लक्षणप्रपोजवादि से भेद रूप अत- 
दभाव को कहते हुए तीसरी गाथा, उसी को हट करने के लिये चौथी गाथा, इस तरह द्रव्य और गुण 
में अभेद है इस विषय से युक्ति द्वारा कथन की मुख्यता से चार गाथाओं से पांचवां स्थल 
पूर्ण हुआ। 
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अथ सत्ताद्रव्ययोगृंणपुणिभावं साधयति--- 

जो खलु दव्वसहावों परिणामों सो गुणो सदविसिद॒ठो। 

सदवट्ठद॑ सहावे दव्व॒ त्ति जिणोवदेसोयं ॥१०दडै॥ 

य खलु द्रव्यस्वभाव परिणाम सग्रुण सदविशिष्ट । 
सदवस्थित स्वभावे द्रव्यमिति जिनोपदेशोध्यम्‌ ॥१०ढ॥ 

द्रव्य॑ हि स्वभावे नित्यमवतिष्ठमानत्वात्सदिति प्राक्‌ प्रतिपादितमभ्‌ । स्वभावस्तु 
द्रव्यस्थ परिणामो$भिहितः । य एव द्रव्यस्थ स्वभावभृतः परिणामः, स एवं सदविशिष्टो 
गुण इतीह साथ्यते । यदेव हि द्रव्यस्वरूपवृत्तिभुतमस्तित्वं द्रव्यप्रधाननिर्देशात्सदिति संश- 
ज्यते तदविशिष्टगुणभुत एव द्रव्यस्प स्वभावभुतः परिणाम: द्रव्यव॒त्तेहि त्रिकोटिस्मयस्प- 
शिन्याः प्रतिक्षणं तेन तेन स्वभावेन परिणमनाद्द्रव्यस्वभावभत एवं तावत्परिणामः। स 
त्वस्तित्वभुतद्रव्यवृत्त्यात्मकत्वात्सदविशिष्टो द्रव्यविधायको गुण एवंति सत्ताद्रव्ययोगुंणगु- 
णिभावः सिद्धयति ॥१०४८॥ 

भूमिका--अब, सत्ता और द्रव्य का गुण-गुणित्व सिद्ध करते है-- 

अन्वयार्थं--| य खलु | जो वास्तव मे [व्रव्यस्वभाव परिणाम | द्रव्य का स्वभाव 
भूत (उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक) परिणाम है [सः] वह [सदविशिष्ट गुण] सतत से 
अविशिष्ट (सत्ता से अभिन्न) गुण है। [स्वभावे अवस्थित | स्वभाव में अवस्थित (होने से) 
[द्रव्य | द्रव्य [सत्‌ | सत्‌ है--[इति अय जिनोपदेश | ऐसा यह जिनेन्द्र भगवान का 
उपदेश है । 

टीका--द्रव्य, स्वभाव सें नित्य अवस्थित होने से, सत्‌ है,--ऐसा पहले (दैद्वैवीं 
गाथा में) प्रतिपादित किया गया है, और (वहां) स्वभाव तो द्रव्य का परिणाम कहा गया 
है। यहां यह सिद्ध किया जा रहा है कि जो ही द्रव्य का स्वभावभूत परिणाम है वह ही 
सत्‌' से अविशिष्ट (अस्तित्व से अभिन्‍न), गुण है । 

जो द्रव्य के स्वरूप का वृत्तिभुत अस्तित्व द्रव्यप्रधान कथन के द्वारा 'सत्‌' शब्द से 
कहा जाता है, उससे अविशिष्द (उस अस्तित्व से अनन्य) गुणभुत ही द्रव्य स्वभावभुत 
परिणाम है, क्योंकि द्रव्य की वृत्ति (अस्तित्व) तीन प्रकार के समय को (भुत, भविष्यत, 
चतंमान काल को ) स्पर्शित करती है, (और) प्रतिक्षण उस स्वभावरूप परिणमन करने के 
कारण द्रव्य का स्वभावभुत परिणाम है। और वह (उत्पाद-व्यय-श्लौव्यात्मक परिणाम) 


१ दव्वसहाओ (ज० बु०)। 
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भस्तित्वभृत द्रव्य की वृत्ति स्वरूप होने से, 'सत्‌' से अविशिष्द, द्रव्यविधायक (द्रव्य का 
रचथिता) गुण ही है। इस प्रकार सत्ता और द्रव्य का गुण-गुणी संबंध है !१०दे॥ 
तात्परयव॒त्ति 
अथ सत्ता गुणों भवति द्रव्य च गुणी भवतीति प्रतिपादयति, 
जो खलु दव्वसहाओ परिणामों य खलु स्फुट द्रव्यस्य स्वभावभूत परिणाम पचेन्द्रियविषयानु 
भवरूपमनोव्यापारोत्पन्तसमस्तमनो रथरूपविकल्पजालाभावे सति यश्चिदानन्देकानुभूतिरूप स्वस्थ- 
भावस्तस्योत्पाद , पूर्वोक्तविकल्पजालविनाशो व्यय , तदुभयाधारभूत जीवत्व श्रौव्यमित्युक्तलक्षणोत्पा- 
ययश्रौव्यात्मकजीवद्रव्यस्य स्वभावभूतो योहसौ परिणाम. सो गुणो स गुणो भवति स परिणाम. । 
कथम्भूत सनन्‍्गुणो भवति ? सदविसिद्ठों सतो5स्तित्वादविशिष्टो5भिन्नस्तदुत्पादादित्रय तिष्ठत्यस्तित्व 
चैक तिष्ठत्यस्तित्वेन सह कथमभिन्‍नो भचतीतिचेत्‌ । “उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्त सत्‌” इति वचनात्‌ । 
एवं सति सत्तैव गणो भवतीत्यर्थ । इति गृ णव्याख्यानं गतम्‌ । सदवटिठद॑ सहाबे दव्वत्ति सदवस्थित 
स्वभावे द्रव्यमिति द्रव्य परमात्मद्रव्य । कि कतू ? सदिति। केन ? अभेदनयेन | कथम्भूत ? सत्‌ 
अवस्थित । कक्‍्व ? उत्पादव्ययप्रौव्यात्मकस्वभावे जिणोबदेसोयं अय जिनोपदेश इति “सदवदिठद सहावे 
दव्व दव्वस्स जो हु परिणामों” इत्यादिपूर्व॑सूत्रे यदुक्त तदेवेद व्याख्यान, गुणकथन पुनरधिकमिति 
तात्पयेम्‌ । यथेद जीवद्वव्ये गुणगुणिनोव्यख्यान कृत तथा सर्वद्रव्येषु ज्ञातव्यमिति ॥॥१०॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि सत्ता गूण है और द्रव्य गुणी है। 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(खलु) निश्चय से (जो दव्वसहाओ परिणामो) जो द्रव्य का 
स्वभादमसयी उत्पाद व्यय क्रौव्य रूप परिणाम है (सो सदविसिद्ठों गुणो) सो सत्ता से अभिन्न 
गुण है । (सहाबे अवटि्ठयं दब्व त्ति सतु) जो अस्तित्त्व स्वभाव में तिष्ठता है, वह द्रव्य है 
(जिणों-बरेसोयं) ऐसा श्री जिनेन्द्र का उपदेश है । 
जब आत्मा में पंचेद्रिय के विषयों के अनुभव रूप मन के व्यापार से 
पेदा होने वाले सब मनोरथ रूप विकल्पजालों का अभाव हो जाता है, तब चिदानंद मात्र 
फी अनुभुति रूप जो आत्मा में ठहरा हुआ भाव है उसका उत्पाद होता है और पूर्व मे कहे 
हुए विकल्पजाल का नाश सो व्यय है, तथा इस उत्पाद और व्यय दोनों का आधार रूप 
जीवपदा श्रोव्य है ! इस तरह त्रयलक्षण वाले उत्पाद व्यय श्रौव्य स्वरूप जोव द्रव्य का 
जो कोई स्वभ्ादभूत परिणाम है, वही सत्ता से अभिन्‍न गुण है। जीव में उत्पादादि तीन 
रूप प्रिणमन हैं सो ही सत्‌॒गुण हे जता कहा है “उत्पादव्यश्रौव्ययुक्त॑ सत्‌” । ऐसा 
होने पर यह सिद्ध हुआ कि सत्ता ही द्रव्य का गुण है। इस तरह सत्ता गुण का व्याख्यान 
किया गया । परमात्मा द्रव्य अभेदनय से अपने उत्पाद व्यय श्रौष्ध रूप स्वभाव मे तिष्ठा 


है 


हुआ सत्‌ है, ऐसा श्री जिनेन्द्र का उपदेश है। “सदवट्ठिदं सहावे दव्बं दव्वस्स जो हु 
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परिणामो” इत्यादि निन्‍्यानवे गाथा में जो कहा था वही यहां कहा गया है। मात्र गुण 
का कथन किया गया है, यह तात्पयं है। जेसा जीव द्रव्य में गुण और गुणी का व्याख्यान 
किया गया है बसा सर्वे द्रव्य मे जानना चाहिये ॥१०८॥ 
अथ गुणगुणिनोर्नानात्वमुपहन्ति-- 
णत्थि गुणो त्ति व कोई पज्जाओ त्तीह वा विणा दव्वं । 
दव्वत्तं पुण भावों तम्हा दव्व॑ साथ॑ सत्ता ॥११०॥ 
नास्ति गुण इति वा कश्चित्‌ पर्याय इतीह वा विना द्रव्यम्‌ । 
द्रव्यतव पुनर्भावस्‍तस्मादद्व्य स्ववय सत्ता ॥११०॥ 

न खलु द्रव्यात्वृथग्भुतो गुण इति वा पर्याय इति वा कश्चिदपि स्यात्‌ । यथा 
सुवर्णात्प्रथर्भुत तत्पीतत्वादिकमिति वा तत्कुण्डलत्वादिकसिति वा। अथ तस्य तु द्रव्यस्य 
स्वरूपवत्तिभुतमस्तित्वाख्यं यद्द्रव्यत्वं स खलु त:द्भावाख्यों गुण एबं भवन्‌ कि हि द्रव्यात्पृथ- 
ग्ृतत्वेन वतंते । न वर्तत एवं । तह द्रव्य सत्ता$स्तु, स्वयमेव ॥११०॥ 

भूमिका--अब, गुणी के अनेकत्व का (प्रदेश भेद सहित भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ होने 
का ) खण्डन करते है-- 

अन्वयार्थ-- | इह ] इस विश्व मे [द्रव्य बिना | द्रव्य के बिना (द्रव्य से प्रदेश भेद 
सहित पृथक) [गुण इति] गुण ऐसी [वा] अथवा [पर्याय इति ] पर्याय ऐसी [कश्चित | 
कोई पदार्थ [नास्ति] नही है [पुन ] और [्रव्यत्व | अस्तित्व [ भावः | स्वभावशृत गुण है, 
[तस्मात्‌ ] इसलिये [ब्रव्य] द्रव्य [स्वयं] आप ही [सत्ता] अस्तित्व रूप भ्षत्ता है । 

टीका--वास्तव से द्रव्य से प्रथग्भुत (प्रदेश भेद रूप) ऐसा गुण या ऐसी पर्याय 
कोई भी नही है, जेसे-सुवर्ण से प्रथग्भुत उसका पीलापन आदि या उसका कुण्डलत्वादि 
नही होता । अब, उस द्रव्य के स्वरूप की वृत्तिभुत जो, अस्तित्व नाम से कहा जाने बाला, 
द्रव्यत्व है वह वास्तव से उसका भाव नास से कहा जाने वाला गुण ही होता हुआ क्‍या 
उस द्रव्य से परथक्ूरूप से रहता है ? (नही ही रहता) । तब फिर द्रव्य स्वथमेव सत्ता 
हो ॥११०॥ 

तात्पर्य॑वृत्ति 
अथ सह गुणपर्यायाभ्या सह द्रव्यस्याभेद दर्शयति-- 


णत्थि नास्ति न विद्यते । सक ? गुणोत्ति य कोई गुण इति कश्चित्‌ । न केवल गुण पज्जाओ- 
त्तीह वा पर्यायो वेतीह । कथ ? बिणा विना। कि विना ? दब्ब द्रव्यमिदानी द्रव्य कथ्यते दव्वत्त पुण 
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भावो द्रव्यत्वभावो द्रव्यत्वमस्तित्व । तत्पुन कि भण्यते ” भाव । कोड&थ ? उत्पादव्यय श्रौव्यात्मक- 
सद्भाव तम्हा दव्वं सय॑ सत्ता तस्मादभेदनयेन सत्ता स्वयमेव द्रव्य भवतीति । तदच्यथा--मुक्तात्मद्रव्ये 
परमावाप्तिरूपो मोक्षपर्याय केवलज्ञानादिरू्पो गुणसवरृहश्व येन कारणेन तड्द्यमपि परपातद्रव्य 
विना नास्ति न विद्यते। कस्मात्पदेशाभेदादिति ? उत्पादव्ययश्रौव्यात्मकशुद्धसत्तारूप मुक्तात्मद्रव्य 
भवति । तस्मादशेदेन सत्तैव द्रव्यमित्यर्थ । यथा मुक्तात्मद्रव्ये गुणपर्यायाभ्या सहाभेदव्याख्यान कृत 
तथा यथासम्भव सर्वेद्रव्येषु ज्ञातव्यमिति ॥११०॥॥ 

एवं गुणगुणिव्याख्यानरूपेण प्रथमगाथा द्रव्यस्य गुणपर्यायाभ्या सह भेदो नास्तीति कथनरूपेण- 
द्वितीया चेति स्वतन्त्रगाथाह्येन षष्ठस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका---आगगे गुण और पर्यायों से द्रव्य का अभेद दिखलाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थं-(इह ) इस जगत में (दव्वं विणा ) द्रव्य के बिना कोई (गुणो त्ति 
पज्जाओ त्ति णत्थि) न कोई गुण होता है व कोई पर्याय होती है (पुण दच्वत्तं भावों) तथा 
द्रव्यपना या उत्पाद व्यय श्लौव्य रूप से परिणमतपना द्रव्य का स्वध्ाव है (तम्हा दव्वं 
सय॑ सत्ता) इसलिये द्रव्य स्वयं सत्ता रूप है । 

मुक्‍तात्मा द्रव्य में केवलज्ञानादि रूप गुणों के समृहु तथा परम पद फी 
प्रात रूप मोक्ष पर्याय ये दोनों ही परमात्मा द्रव्य के बिना नहीं पाए जाते क्‍योंकि गुण 
ओर पर्यायों का द्रव्य के प्रदेशों से भेद नहों है किन्तु एकत्त्व है तथा मुक्तात्मा द्रव्य उत्पाद 
व्यय श्रोग्पमयी शुद्ध सत्तास्वरूप है । इसलिये अभेदनय से सत्ता ही द्रव्य है या द्रव्य ही 
सत्ता है। जैसे मुक्तात्मा द्रव्य में गुणपर्यायों के साथ अभेद व्याख्यान किया तेसे यथा 
सम्भव सर द्वव्यों में जान लेना चाहिये ॥११०॥ 

इस तरह गुण और गुणी का व्याख्यान करते हुए प्रथम गाथा तथा द्रव्य का 


अपने गुण व पर्यायों से भेद नहीं है ऐसा कहते हुए दूसरी गाथा इस तरह स्वतन्त्र दो 
गाथाओ से छठा स्थल पूर्ण हुआ । 


अथ द्रव्यस्य सदुत्पादासदुत्पादयो रविरोध साधयति--- 
एवंविहं सहावे दव्व॑ दव्वत्थपज्जयत्थेंहि । 
सदसब्भावणिबद्ध पादुब्भावं सदा लभदि ॥१११॥ 


एवविध स्वभावे द्रव्य द्रव्यार्थपर्यायार्थाभ्याम्‌ । 
सदसद्धभावनिबद्ध प्रादुर्भाव सदा लभते ॥१११॥ 


एव्मेतद्थोदितप्रकारसाकल्याकलड्भू लाउछनमनादिनिधन सत्स्वभावे प्रादृर्भावमास्क- 
न्दति द्रव्यम्‌ । स तु प्रादर्भावों द्रव्यस्थ द्रव्याभिधेयतायां सड्भावनिबद्ध एवं स्थात्‌ । पर्या- 


] 
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याभिधेयतायां त्वसद्भावनिबद्ध एबं। तथाहि--यदा द्रव्यमेवाभिधीयते न पर्यायास्तदा 
प्रभवावसानवरजिताधियों गपद्यप्रवृत्ताभिद्रव्यनिष्पादिकाभिरन्वयशवित॒ि.. प्रभवावसानला- 
उछना: क्रमप्रवृत्ताः पर्यायनिष्पादिका व्यतिरेकव्यक्तीस्तास्ताः सक्रामतो द्रव्यस्थ सम्भाव- 
निबद्ध एवं प्रादुर्भावः हेमबत्‌। तथाहि--यदा हेमेवाभिधीयते नाज्गूदादयः पर्यायास्तदा 
हेमसमानजीविताभियों गपद्यप्रवृत्ताभिहंमनिष्पादिकाभिरन्वयशक्तिभिर द्भदादिपर्यायसमान जी - 
विताः क्रमप्रवृत्ता अद्भुदादिपर्यायनिष्पादिका व्यतिरेकव्यक्तीस्तास्ताः संक्रामतों हेम्नः सद्भा- 
वनिबद्ध एव प्रादुर्भावः । यदा तु पर्याया एवाभिधीयन्ते न द्रव्य॑ तदा प्रभवावसानलाउछ- 
ताभिः क्रमप्रवृत्तालि:ः पर्यायनिष्पादिकाभिव्य॑तिरेकव्यक्तिभिस्ताभिस्तानिः प्रभवावसानव- 
जिता यौगपद्यप्रवृत्ता द्रव्यनिष्पादिका अन्वयशक्ती: संक्रामतो द्रव्यस्थास:दावनिबद्ध एव 
प्रादर्भावः हेमवदेव । तथाहि--यदाड्भदादिपर्याया एवासिधीयन्ते न हेम तदाज्भुदादिपर्याय- 
समानजीविताधिः क्रमप्रवत्ताभिरद्भ दादिपर्यायनिष्पादिकाधिव्येतिरेकव्यक्तिभिस्ताभिस्ताभि- 
हमसमानजीविता यौगपद्चप्रवत्ता हेमनिष्पादिका अन्वयशक्तीः संक्रामतों हेम्तोइस:द्रावनिबद्ध 
एव प्रादुर्भावः । अथ्‌ पर्यायान्धियतायामप्यसदुत्पत्तो पर्यायनिष्िपादिकास्तात्ता व्यतिरेक- 
व्यक्तयों यौगपद्चप्रवृत्तिमासाद्यान्वयशक्तित्वमापन्ना पर्यायान्‌ द्रवीकुर्यु,, तथाड़ दादिपर्यायनिष्पा 
विकाभिस्ताभिस्ताभिव्यंतिरेकव्यक्तिभियों गपद्यप्रवुत्तिमासादयान्वयशक्तित्वमापन्चाभिरगंदादि- 
पर्याया अपि हेमीक़ियेरन्‌ । द्रव्याभिधेयतायामपि सदुत्पत्तो द्रव्यनिष्पादिका अन्वयशक्तय: 
क्रमप्रवृत्तिमासाद्य तत्तद्चतिरेकव्यक्तित्वमापन्ना द्रव्यं पर्यायीकुयुं:। तथा हेमनिष्पादिका- 
भिरन्धयशक्तिपतिः क्रमप्रवत्तिमासाद्य तत्तद्ग्तिरेकसापन्ताभिहेंमांगदादिपर्यायमात्रो क्रियेत । 
ततो द्रव्यार्थादेशात्सदुत्पाद: पर्यायार्थदेशादसत्‌ इत्यनवद्यम्‌ ॥१११॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के सत-उत्पाद और असत्‌-उत्पाद होने मे अविरोध सिद्ध 
करते है--- 

अन्वयार्थ---| एवविध द्रव्यं] ऐसा (पूर्वोक्‍्त) द्रव्य [स्वभावे |] स्वभाव मे [ द्रव्या- 
थंपर्यायार्थाभ्या | द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयो की अपेक्षा से [सदसदुभावनिबद्धं प्रादुर्भाव | 
सदभावसवद्ध और असद्भावसम्बद्ध उत्पाद को [सदा लभते | सदा प्राप्त करता है । 

टीका---इस प्रकार यह यथोचित (पुर्वृकथित) सर्वेप्रकार से निर्दोष लक्षणवाला 
अनादिनिध्ठन द्रव्य सतस्वभाव मे उत्पाद को प्राप्त होता है । द्रव्य का यह उत्पाद द्रव्या- 
थिक नय की अपेक्षा सदभावसंबद्ध ही है और पर्यायाथिकनय की अपेक्षा असदुभावसम्बद्ध 
ही है । इसे स्पष्ट समझाते है--- 
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जब द्रव्य ही कहा जाता हे, पर्याय नहों, तब उत्पत्ति-विनाश से रहित, युगपत्‌ 
प्रवर्तमान द्रव्य को उत्पन्त करने बाली शच्चय शक्तियों के (गुणों के) हारा, उत्पत्ति 
घिनाश लक्षण बाली, क्रमशः प्रवर्त मान, पर्यायो की उत्पादक उन-उन व्यतिरेक व्यक्तियों 
फो प्राप्त होने वाले द्रव्य के सदरभावसवद्ध ही उत्पाद है, सुवर्ण की भांति | जेसे---जब 
सुवर्ण ही कहा जाता है, बाजूबन्ध आदि पर्याय नही, तब सुबण जितनी स्थायी, युगपत्‌ 
प्रवर्तमान, स्वर्ण की उत्पादक अन्वयशददितयों के द्वारा, ढाजुबन्ध इत्यादि पर्याय जिततो 
स्थायी, क्रमश प्रवर्तमान, दाज्ुबन्ध इत्यादि पर्यायों को उत्पादक उन उत्त व्यतिरेक 
व्यक्तियों को प्राप्त होने वाले सुवर्ण के सदभावसम्बद्ध ही उत्पाद है । (जो द्रव्य पूर्व पर्याय 
में था, यह ही अगली पर्याय को प्राप्त हुआ है, इस अपेक्षा से सत्‌ का उत्पाद है)। और 


जब पर्णये ही कही जाती है, द्रव्ण नही, तब उत्पत्ति-विनाश जिनका लक्षण है ऐसी, क्रमश 
प्रवर्त मान, पर्यायों को उत्पन्त करने वालो उन उन व्यतिरेक व्यक्षियों के द्वारा उत्पत्ति- 


विनाश रहित, युगपत्‌ प्रवर्तमान द्रव्य की उत्पादक अन्वयशवितयों को प्राप्त होने वाले 
द्रव्य के अलद॒भावप्तग्बद्ध ही उत्पाद है, सुदर्ण की ही भाति । यथा--जब बाजूबंधादि पर्याय ही 
कही जाती है, स्वर्ण नही, तब बाजूबंध इत्यादि पर्याय जितनी टिकने बाली, क्रमशः प्रवर्त- 
मान, बाजूबंध इत्णदि पर्यायों की उत्पादक उन उन व्यत्तिरेक व्यक्तियों के द्वारा, सुवर्ण 
जितनी टिकने वाली, युगपत्‌ प्रदर्तमान, सुदर्ण की उत्पादक अन्वयगशज्ञितयों को प्राप्त सुवर्ण 
फे असद्भावयुक्त ही उत्पाद है। (जिस पर्याययुक्त अब नही है, इस अपेक्षा से असत्‌ का 


उत्पाद हैँ ।) 

अब, पर्याणयों की अभिधेयता (अपेक्षा) के समय भी, असत्‌-उत्पाद मे पर्यायों को 
उत्पन्‍्त छरने दाली दे दे व्यतिरेक्ष व्यक्तियां, युगपत्‌ प्रवृत्ति प्राप्त वारके अन्चय णक्तित्व 
फो प्राप्त होती हुई, पर्याणे को, द्रव्ण करतो है (पर्यायो की विवक्षा के समय भी व्यतिरेक 
व्पत्तियां अन्दयशक्तिरूप बनती हुई पर्पायों को, द्रव्यरूप करती हैं), जेसे बाज्जुबंध आदि 
पर्यायो को उत्पन्त करने दाली दे-दे व्यततिरेक्तव्यतक्तियां, धगपत प्रदत्ति प्राप्त करके अन्वय- 
शवितत्व छो प्राप्त करती हुई, बाज़ुबन्ध इत्यादि पर्यायों को, म॒दर्ण करनपी हैं । द्रव्प की 
पषिर्णयता हे समय नो, छत्‌ उत्पादक अन्दयशक्ष्तियां, क्रमप्रदत्तिकों प्राप्त करके उस उस 
व्यत्तिरेझ व्यदितत्द दो होती ह्ई द्रव्य को पर्यायहूप मझररती हैं, जेसे सदर्ण की उत्पादक 
पग्दपशदितया ह्मप्रवत्ति प्राप्त करके उस उस व्यततिरेच्त्द को प्राप्त होती हई, सदर्ण को 
है,-यह यात् 
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रूबधांटि ण्योप्माइरूप छरती हूं | ज्षत. द्र॒व्याधक्ष कघन से सत--उत्पा 
नदद्य (निर्दोष, झदाप्य) है ॥१६१६॥ 


रा 
थ 
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सूचना--इनको स्वयं ग्रन्थकार आगे स्पष्ट करते हैं । 
तात्पर्य॑वृत्ति 

अथ द्रव्यस्य द्रव्याथिकपर्यायाथिकनयाभ्यां सदुष्पादासदुत्पादों दशयति-- 

एवविहसब्भावे एवविधसद्धावे सत्तालक्षणमुत्पादव्ययश्रौव्यलक्षण गुणपर्यायलक्षण द्रव्य चेत्ये- 
वविधपूर्वोक्तसद्भावे स्थित अथवा एवविह सहावे इति पाठान्तरम्‌ । तत्रेवविध पूर्वोक्तलक्षण स्वकीयस- 
छ्लावेस्थित | कि ? दब्वं द्रव्य करत । कि करोति ? सया लह॒दि सदासवंकाल लभते । क कर्मतापन्न ? 
पादुव्भाव प्रादुर्भावमुत्पाद कथम्भूत ? सदसब्भावणिबद्ध॑ सद्भावनिबद्धमसद्भावनिबद्ध च। काभ्या 
कृत्वा ? दव्वत्थपज्जयत्थेह द्रव्याथिकपर्यायाथिकनयाभ्यामिति । तथाहि--यथा यदा काले द्रव्याथि- 
कनयेन विवक्षा क्रियते यदेव कटकपर्याये सुवर्ण तदेव कड्भूणपर्याये नान्‍्यदिति, तदा काले सद्भाव- 
निवद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेत्‌ ? द्रव्यस्य द्रव्यरूपेणाविनष्टत्वात्‌ । यदा पुन. पर्यायविवक्षा क्रियते 
कटकपर्यायात्‌ सकाशादन्यों य कद्धूणपर्याय सुवर्णसम्बन्धी स एव न भवति। तदा पुनरसदुत्पाद 
कस्मादिति चेत्‌ ? पूर्वपर्यायस्य विनष्टत्वात्‌। तथा यदा द्रव्याथिकनयविवक्षा क्रियते य एव पूर्व 
गृहस्थावस्थायामेवमेव ग्रहव्यापार कृतवान्‌ पश्चाज्जिनदीक्षा ग्रहीत्वा स॒ एवेदानी रामादिकेवली- 
पुरुषों निश्चयरत्नत्रयात्मकपरमात्मध्यानेनानन्तसुखामृततृप्तो जात, न चानन्‍्य इति। तदा सद्भाव- 
निवद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेत्‌ । पुरुषत्वेनाविनष्टत्वात्‌ । यदा तु पर्यायनयविवक्षा क्रियते । पूर्व 
सरागावस्थाया सकाशादन्योध्य भिरतसगररामपाण्डवादिकेवलिपुरुषाणा सम्बन्धी निरुपरागपर- 
मात्मपर्याय स एव न भवति । तदा पुनरसदभावनिबद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेतृ ? पूर्वपर्याया- 

दन्यत्वादिति । यथेद जीवद्रव्ये सदुत्पादासदुत्पादव्याख्यान कृत यथा सर्वद्रव्येष्‌ यथासभ्भव ज्ञात- 

व्यमिति ॥ ११ १॥ 

उत्थानिका--आगे द्रव्य का द्रव्याथिकतय से सत्‌ उत्पाद और पर्यायाथिकनय से 
असत्‌ उत्पाद दिखलाते है-- 

अन्वय सहित विशेषपार्थ--(एवंविहं) इस तरह के (सब्भावे ) स्वभाव रखते हुए (द्वं) 
द्रव्य (दव्वत्थ पज्जयत्थेहि) द्रव्याथिक और पर्यायाथिकनय की अपेक्षा से (सदसब्भावणिबद्धं ) 
सद्भाव रूप और असद्भाव रूप (पादुव्भावं) उत्पाद को (सया लह॒दि) सदा ही प्राप्त 
होता रहता है। 

जैसे सुवर्ण द्रव्य मे जिस समय द्रव्याथिकनय की विवक्षा की जाती है 
अर्थात्‌ द्रव्य की अपेक्षा से विचार किया जाता है, उस समय हो कटक रूप पर्याय मे जो 
सुचर्ण है वही सुवर्ण उसकी कंकण पर्याय सें है-दूसरा नहीं है। इस अवसर पर सदुभाव 
उत्पाद ही है क्योकि द्रव्य अपने द्रव्य रूप से नष्ट नही हुआ किन्तु बराबर बना रहा 
ओर जब पर्याय मात्र की अपेक्षा से विचार किया जाता है तब सुवर्ण की जो पहले कटक्क- 


रूप पर्याय थी उससे अब वर्तमान की कंकण रूप पर्याय भिन्‍न ही है । इस अवसर पर असत्‌ 
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उत्पाद है क्‍योंकि पूवे पर्याय मष्ठ हो गई और नई पर्याय पैदा हुई । तेसे ही यदि 
द्रृव्याथिकनय के हारा विचार किया जाबे तो जो आत्मा पहले ग्रृहस्थ अवस्था मे जो-जो 
गुह का व्यापार करता था चही पीछे जिनदीक्षा लेकर निश्चयरत्तत्रयमथी परमात्मा के 
ध्यान से अनस्त सुखामृत में तृप्त रामचंद्र आदि केवली पुरुष हुआ अन्य कोई नहीं-यह 
सत्‌ उत्पाद है । क्‍योंकि पुरुष की क्षपेक्षा नष्ट तहीं हुआ । ओर जब पर्यायाथिक्रनय की 
अपेक्षा की जाती है तब पहली जो सराग-अवस्था थी उससे यह भरत, सगर, रामचद्र, 
पाडव आदि केवलो पुरुषो की जो वीतरागप्रसात्म-पर्याय है सो अन्य है, वही नहीं है- 
यह असत्‌ उत्पाद है । क्योकि पूर्व पर्याय से यह अन्य पर्याय है। जेसे यहां जीव द्रव्य मे 
सत्त्‌ उत्पाद और असत्‌ उत्पाद का व्याख्यात किया गया तेसा स्व द्रव्यों सें यथ।संभव 
जान लेना चाहिये ॥१११॥ 
अथ सदुत्पादमनन्यत्वेन निश्चितोति--- 


जीवो भवं भविस्सदि णरो5मरो वा परो भवीय पुणो | 
कि दव्वत्तं पजहदि ण जहूं अण्णो कह होदि' ॥११२॥ 
जीवो भवन्‌ भविष्यति नरो>मरो वा परो भृत्वा पुन । 
कि द्रव्यत्व प्रजहाति न जह॒ंदन्य कथ भवति ॥११२॥ 
द्रव्यं हि तावरृद्रव्यत्वभुतामन्वयर्शाक्त नित्यमप्यपरित्यजद्भूवति सदेव। यस्तु द्रव्यस्य 
पर्यायभुताया व्यतिरेकव्यक्ते: प्रादुर्भावः, तस्मिनतपि ब्रव्यत्वभूताया अन्वयशकक्‍्तेरप्रच्यवनात्‌ 
द्रव्यमनत्यदेव । ततो&$नन्यत्वेन तिश्चीयते द्रव्यस्य सदुत्पाद:ः । तथाहि--जीवो द्रव्यं भव- 
न्‍्तारकतियंग्सनुष्यदेवसिद्धत्वानासन्यतमेत परययिण द्रव्यस्य पर्यायदुर्ललितवृत्तित्वादवश्यमेव 
भविष्यति । स हि सुत्वा व तेन कि द्वरव्यत्वभुतासच्वयशक्तिमुज्ञति, नोज्ञति। यदि 
त्तोज्मति कथमसन्यों नाम स्थात्‌, येत प्रकटितत्रिकोटिसत्ताकः स एवं न स्थात्‌ ॥११२॥ 
भूमिका--अब, (सर्व पर्यायों मे द्रव्य अनन्य है अर्थात्‌ द्रव्य वह ही रहता है- 
इसलिये उसके सत्‌ उत्पाद है,-इस प्रकार) सत्‌-उत्पाद को अनन्यत्व के द्वारा निश्चित 
फरते है-- 
अन्वयार्थ--[ जीव ] जीव [भवन] परिणमित होता हुआ [नर ] मनुष्य, 
[अमर. |] देव [वा| अथवा [पर | अन्य (तिर्यच, नारकी या सिद्ध) [भविप्यत्ति] होगा, 
[पुन ] परन्तु [भूत्वा | मनुष्य देवादि होकर [कि] क्या वह [व्रव्यत्व प्रजहाति ] द्रव्यत्व 


१ पचयदि इति पाठान्तरम्‌ ॥ २ जह॒दि (ज० वृ०) चयदि । ३ हृवदि (ज० वृ०) । 
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को छोड देता है ? [न जह॒त्‌ ] नही छोडता हुआ वह |भनन्‍्यः कथ भवत्ति] अन्य केसे हो 
सकता है ? (अर्थात्‌ वह अन्य नही, वह का वही है) । 

टीका--प्रथम तो द्रव्य, द्रव्यत्वभूत अन्वयशक्ति को कभी भी न छोड़ता हुआ, सत्‌ 
ही है। द्रव्य के जो पर्यायभृत व्यतिरेकव्यक्ति का उत्पाद होता है, उसमे भी द्रव्यत्वभूत 
अन्वयशक्ति का अच्युतपना होने से, द्रव्य अनन्य ही है, (अर्थात्‌ उस उत्पाद में भी अन्वय- 
शक्ति अपतित अविनष्ट-निश्चल होने से द्रव्य वह ही है, अन्य नहीं ।) इसलिये अनन्यत्व 
के द्वारा द्रव्य के सत्‌ू-उत्पाद निश्चित होता है, (अर्थात्‌ उपरोक्त कथनानुसार द्रव्य का 
द्रव्यापेक्षा से, अनन्यत्व होने से, उसके सत्‌-उत्पाद है,-ऐसा अनन्यत्व के द्वारा सिद्ध होता 
है | जसे--द्रव्य का विचित्र पर्यायों में व्यापार होने के कारण से, जीव, द्रव्य होता हुआ, 
नारकत्व, तिर्यचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व ओर सिद्धत्व मे से किसी एक पर्यायरूप अवश्य ही 
(परिणत) होगा » (परन्तु) वह जीव उस पर्यायरूप होकर क्या द्रव्यत्वभ्ूत अन्वयशक्ति 
को छोड देता है? नही छोड़ता यदि नही छोड़ता है तो अन्य कंसे हो सकता है, कि 
जिससे त्रिकोटि सत्ता (तीन प्रकार की सत्ता, तअ्रंकालिक अस्तित्व) जिसके प्रगट है ऐसा वह 
(जीव) वह ही न हो ? (अर्थात्‌ तीनो काल मे विद्यमान वह जीव अन्य नही, वह ही 
है।) ॥११२॥ 

तात्पयेबृत्ति 

अथ पूर्वोक्तिमेव सदुृत्पाद द्रव्याद्िन्नत्वेन विवृणोति,--- 

जीवो जीव कर्ता भवं भवन्‌ परिणमन्त्‌ सन्‌ भविस्सदि भविष्यति तावत्‌ | कि कि भविष्यति ? 
निविकारशुद्धोपयोगविलक्षणा भ्या शुभाशुभोपयोगाभ्या परिणम्य णरोहमरो वा परो नरो देवो परस्ति- 
यंड्नारकरूपों वा निर्विकारशुद्धोपयोगेन सिद्धो वा भविष्यति भवीय पुणो एव पूर्वोक्तप्रकारेण पुनर्भ- 
वीव भूत्वापि | अथवा द्वितीयव्याख्यान । भवन्‌ वर्तमानकालापेक्षया भविष्यति भाविकालापेक्षया भृत्वा 
चेति भूतकालापेक्षया कालत्रये चेव भूत्वापि कि दव्वत्तं पजह॒दि कि द्रव्यत्व परित्यजति ” ण जह॒दि 

द्रव्याथिकनयेन द्रव्यत्व न त्यजति द्रव्याद्भिन्‍्तो न भवति। अप्णो कह हवदि अन्यो भिन्न कथ भवति ? 

किन्तु द्रव्यान्वयशक्तिरुपेण सदभावनिवद्धोत्पाद स एवेति द्रव्यादभिन्न इति भावार्थ ॥११२॥ 

उत्थानिका--आगे पहले कहा हुआ सत्‌ उत्पाद द्रव्य से अभिन्‍न है ऐसा खुलासा 
करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जीवो ) यह आत्मा (भव) परिणसन करता हुआ 
(णरो5मरो वा परो) मनुष्य, देव या अन्य कोई (भविस्सदि) होवेगा (पुणो भवीय) तथा 
इस तरह होकर (कि दव्वतं॑ पजह॒दि) क्या वह अपने द्रव्यपने को छोड़ बैठेगा ? (ण जह॒दि 
अण्णो कह हवदि) नहीं छोड़ता हुआ वह भिन्‍न केसे होवेगा ? अति द्रव्यपने से अन्य नहीं 
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होगा । यह परिणसन्र स्वभाव जीव विकार रहित शुद्धोपघोग से विलक्षण शुभ या अशुभ 
उपयोग से परिणमन फरके मनुष्य, देव, पशु या नारकी अथवा निविकार शुद्धोपयोग में 
परिणसत करके सिद्ध हो जावेगा। इस प्रकार होकर के भी अथवा वतंमान काल में 
होता हुआ भाविकाल में होगा व भरुतकाल मे हुआ था इस तरह तीतों कालों मे पर्यायों को 
बदलता हुआ भी दया अपने द्वव्यपने को छोड़ देता है ? द्रव्याथिकनय से द्वव्यपने को 
कभी नही छोड़ता है तब अपनी अनेक भिन्‍त-भिन्‍्त पर्यायों में दूसरा केसे हो सकता है ? 
अर्थात्‌ दूसरा नही होता किन्तु द्रव्य को अन्वयरूपशक्ति से सदुभाव उत्पाद रूप वही 
अपने द्रव्प से अभिन्‍न है, यह भावार्थ है ॥११२॥ 


अथासदुत्पादमन्यत्वेन निश्चिनो ति--- 


सणुवों ण होदि' देवो देवों वा माणुसों व सिद्धो वा । 
एवं अहोज्जमाणो अणण्णभाव॑ कधं लह॒दि ॥११३॥ 
मनुजो न भवति देवो देवो वा मानुषो वा सिद्धो वा । 
एवमभवदन्ननन्यभाव कर्थ॑ लभते ॥।११३॥। 
पर्याया हि पर्यायभुताया आत्मव्यतिरेकव्यक्तेः काल एवं सत्त्वात्ततोबन्यकालेषु भव- 
न्त्यसन्त एवं । यश्च पर्यायाणां द्रव्यत्वभुतयान्वयशकत्यानुस्युतः क्रमानुपाती स्वकाले प्रादु- 
भाव: तस्मिन्पर्यायभुताया आत्मव्यतिरेकव्यक्ते पूर्वमसत्त्वात्पर्याया अन्य एबं। ततः 
पर्यायाणामन्यत्वेन निश्चीयते पर्यायस्वरूपकतृ करणाधिकरणभृतत्वेन पययिश्यो5प्रथर भुतस्य 
द्रव्यस्पासदुत्पाद: । तथाहि--न हि मनुजस्त्रिदशशों वा सिद्धो वा स्थात्‌ न हि त्रिदशो 
सनुजो वा सिद्धों वा स्थात्‌ । एक्ससन्‌ कथमनन्‍्यों नाम स्थात्‌ येनानय एव न स्पात्‌ । 
पेत च निष्पद्ममानमनुजादिपर्यायं जायमानवलय्गदिविकारं काञचनमिव जोवद्रव्यमपि प्रति- 
पदमन्यच्न स्थात्‌ ॥११३॥ 
भूमिका--अब, असत्‌-उत्पाद को अन्यत्व के द्वारा निश्चित करते है--- 
अन्वयार्थ---| मचुज | मनुप्य [देव न भवति] देव नही है, [वा] अथवा [देवः ] 
देव [मानुष वा सिद्ध वा| मनुष्य या सिद्ध नहीं है, [एवं अभवन्‌] इस प्रकार (मनुष्य, 
देवादिक या देव, मनुष्यादिक) न होता हुआ [अनन्यभाव कथ लभते | अनन्यभाव को 
कंसे प्राप्त हो सकता है ? 


१ मणुओ ण हवदि (ज० वृ०)। २ कह (ज० वृ०)। 


प्र 


श्पर ] [ पवयणसारो 


टीका--पर्याये, पर्यायभूत स्वव्यतिरेकव्यक्ति के काल में ही सत्‌ (विद्यमान) होने 
से, उससे अन्य कालो में असत्‌ (अविद्यमान) ही हैं। पर्यायो का द्रव्यत्वभूत अन्बय- 
शक्ति के साथ गुंथा हुआ (एकरूपता से युक्त) जो क़मानुपाती (क्रमानुसार) स्वकाल से 
उत्पाद होता है, उसमे, पर्यायभृत स्वव्यतिरेकव्यक्ति का पहले असत्त्व होने से, पर्यायें अन्य 
है । इसलिये पर्यायों की अन्यता के द्वारा, पर्यायों के स्वरूप का कर्ता, करण ओर अधि- 
करण होने से पर्यायों से अपुथकृभृत द्रव्य का असत््‌-उत्पाद निश्चित होता है । जैसे-- 
मनुष्य, देव या सिद्ध नहों है, और देव, सनुष्य या सिद्ध नहीं है, ऐसा न होता हुआ 
अनन्य (वह का बही) कंसे हो सकता है, कि जिससे अन्य हो न हो और जिपसे जिसके 
मनुष्यादि पर्याये उत्पन्न होती है ऐसा जीव द्रव्य भी, जिसको कंकणादिक पर्याय उत्पन्न 
होती है ऐसे सुबर्ण की भांतिपद-पद पर (प्रति पर्याय पर) अन्य न हो ? (अर्थात्‌ अन्य ही 
होगा ) ॥११३॥ 

तात्पय॑वृत्ति 

अथ द्रव्यस्यासदुत्पाद पूर्व॑पर्यायादन्यत्वेन निश्चिनोति,-- 

सणुओ ण हवदि देवो आकुलत्वोत्पादकमनुज देवादिविभावपर्यायविलक्षणमनाकुलत्वरूपस्व- 
भावपरिणतिलक्षण परमात्मद्रव्य यद्यपि निश्चयेन मनुष्यपर्याये देवपर्याये च समान तथापि मनुजो देवों 
न भवति । कस्मात्‌ ? देवपर्यायकाले मनुष्यपर्यायस्यानुपलम्भात्‌ । देवो वा माणुसो व सिद्धो वा देवो वा 
मनुष्यों न भवति स्वात्मोपलब्धिरूपसिद्धपर्यायो वा न भवत्ति । कस्मात्‌ ? पर्यायाणा परस्पर भिन्नकाल- 
त्वातु, सुवर्णद्रव्ये कुण्डलादिपर्यायाणामिव | एवं अहोज्जमाणों एवमभवन्सन्‌ अणण्णभाव॑ कह लह॒दि 
अनन्यभावमेकत्व कथ लभते ? न कथमपि | तत एतावदायाति असइभावनिवद्धोत्पाद पूर्वपर्यायाद- 
भिन्नो भवतीति ॥११३॥ 

उत्थानिका--आागे द्रव्य के असत्‌ उत्पाद को पूर्व पर्याय से भिन्‍न निश्चय करते है- 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(मणुओ ) मनुष्य (देवो ण होदि) देव नहीं होता है। 
(वा देवो) अथवा देव (साणुसों व सिद्धों वा) मनुष्य या सिद्ध नहीं होता है। (एवं अहोज्ज 
साणो ) ऐसा नही होने पर भी (अणण्णभावं॑ कह लह॒दि) एकपने को केसे प्राष्त हो 
सकता है ? आकुलता-जनक देव मनुष्यादि पर्यायों से विलक्षण तथा निराकुल-स्वरूप 
अपने स्वभाव मे परिणमन रूप लक्षण को धरने वाला परमात्मा द्रव्य यद्यपि निश्चय से 
मनुष्य पर्याय में तथा देव पर्याय से समान है तथापि मनुष्य देव नही होता है क्योंकि देव 
पर्याय के काल में मनुष्य पर्याय की प्राप्ति नहीं है, मनुष्य पर्याय के काल से देव पर्याय की 
तथा निज-भात्म-उपलब्धिरूप सिद्ध पर्याय की प्राप्ति नही है, क्‍योंकि पर्यायों का परस्पर 
भिन्न भिन्‍त काल है। जेसे सुवर्ण द्रव्य मे कुण्डल कंकण आदि पर्यायों का भिन्‍्त-भिन्‍न 


पवयणसारो ] [ रपरे 


काल है । इस तरह एक पर्याय रूप द्रव्य दूसरे-रूप न होता हुआ एकपने को कंसे प्राप्त हो 
सकता है ? किसी भी तरह प्राप्त नही हो सकता । इससे यह सिद्ध हुआ कि अप्दुभाव 
उत्पाद या सत्‌ रूप उत्पाद पूर्व पूर्ब पर्याय से भिन्‍न होता है ॥११३॥ 
अथैकद्रव्यस्पान्यत्वानन्यत्वविप्रतिषेधपु दुधुनो ति--- 
दव्वट्ठिएण' सब्बं दव्वं त॑ पज्जयट्ठएण पुणो । 
हवदि य अण्णमणण्णं तक्‍काले तम्मयत्तादो ॥११४॥ 


द्रव्याथिकेन सर्व द्रव्य तत्पर्यायाथिकेन पुन । 
भवति चान्यदनन्यत्तत्काले तन्मयत्वात्‌ ॥११४।॥ 


सर्वस्य हि वस्तुनः सामान्यविशेषात्मकत्वात्तत्स्वरूपसुत्पश्यतां यथाक्रम॑ सामान्यवि- 
शेषों परिच्छिन्दती द्वे किल चक्षुषी, द्रव्याथिक पर्यायाथिकं चेति । तत्र पर्यायाथिकमेका- 
न्तनिमीलितं विधाय केवलोन्मीलितेन द्रव्याथिक्नेन यदावलोक्यते तदा नारकतियंडः मनु- 
ष्यदेवसिद्धत्वपर्यायात्मकेषु विशेषेषु व्यवस्थित जीव सामान्यमेकमलोकयतामनवलोकितवि- 
शेयाणां तत्सर्व जीवद्रव्यसिति प्रतिभाति । यदा तु द्रव्याथिकमेकान्तनिमीलित केवलोन्सी- 
लितेन पर्यायाथिकेनावलोक्यते तदा जीवब्रव्पे व्यस्थितान्तनारकतिपंसमनुष्यदेवसिद्धत्वपर्या- 
यात्मकाव्‌ विशेषाननेकानवलोकयतामनवलोकितसामान्यानामन्यदन्यत्प्रतिभाति,  द्रव्यस्य 
तत्तद्विशेषकाले तत्तद्विशेषेभ्यस्तन्मयत्वेनानन्यत्वात्‌ गणतृणपर्णदासर्मयह॒व्यवाहवत्‌ । यदा 
तु ते उप्ते अपि द्रव्याथिकपर्यायाथिक्ते तुल्यकालोन्मीलिते विधाय तत्‌ इतश्चावलोक्यते तदा 
नारकतियंड्मनुष्यदेवसिद्धत्वपयथिषु व्यवस्थितं जीवसामान्यं जीवसामान्ये च व्यवस्थिता 
नारकतियेग्मनुष्यदेवसिद्धत्वप्याग्शत्मका विशेषाश्च तुल्यकालमेवावलोक्यन्ते । तत्रेकचक्षु 
रदलोकनमेकदेशावलोकनं, द्विचक्षुरवलोकनं सर्वावलोकनं । ततः सर्वावलोकने द्रव्यस्यान्य- 
त्वानन्यत्वं च न विप्रतिषिध्यते ॥११४॥ 

भूमिका--अब एक ही द्रव्य के अन्यत्व और अनम्यत्व होने मे जो विरोध है, उसे 
टूर करते है । (अर्थात्‌ उसमे विरोध नही आता, यह बतलाते है)-- 

अन्वयार्थ-. द्रव्याथिकेन | द्रव्याथिकनय से [तत्‌ सर्ब] वह सब [द्रव्य ] द्रव्य है, 
[पुन च] और फिर [पर्यायारथिकेत] पर्यायाथिक नय से (वह सव) [अन्यत्‌ ] अन्य-अन्य 
है, क्योकि [तत्काले तन्मयत्वात्‌] उस समय (द्रव्य, पर्यायो से) तनन्‍्मय होने के कारण से 
[अनन्यत्‌ ] (द्रव्य, पर्यायों से) अनन्य है । 





१ दव्वट्व्येण (ज० वृ०)। २ पज्जयदि्ठ्येण (ज० वु०)। 


र्‌घो४ड [ पवयणसारो 


टीका--वास्तव में सभी वस्तु के सामान्यविशेषात्मकपना होने से, वस्तु के स्वरूप 
को देखने वालो के क्रमशः (१) सामान्य और (२) विशेष को जानने वाली दो आंखें है--- 
(१) द्रव्याथिक और (२) पर्याधाथिक । 

इनसे से पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके, जब मात्र छुलो हुई द्रव्याथिक 
चक्षु के द्वारा देखा जाता है, तब नारकत्व, तिर्यचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व ओर सिद्धत्व-पर्याय- 
स्वरूप घिशेषों मे रहने थधाले एक जीवसामातन्य को देखने वाले जीवो के वह सब जीव 
द्रव्य है” ऐसा भासित होता है | जब, द्रव्याथिक चक्षु को सवंथा बन्द करके, मात्र खुली 
हुई पर्यायाथिक चक्षु के द्वारा देखा जाता है, उस समय जीव द्रव्य मे रहने वाले नारकत्ब, 
तिर्यचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व ओर सिद्धत्व पर्याप स्वरूप अनेक विशेषों को देखने वाले ओर 
सामान्य को न देखने वाले जीवो के (बह जीव द्रव्य) अन्य-अन्य भासित होता है, क्योकि 
द्रव्य का उन-उन्त विशेषों के समग्र से उन-उन विशेषों से तन्मयपने से अनन्‍न्यपत्ता है; 
उपले, घास, पत्ते और काष्ठमय अग्नि की भांति । (जंसे घास, लकडी इत्यादि की अग्नि 
उस-उस समय घासमय, लकड़ीसय इत्यादि होने से घास लकडी इत्यादि से अनभ्य है, 
उसी प्रकार द्रव्य उन-उन पर्याय रूप विशेषों के समय तबन्मय होने से उनसे अनन्य है, 
पृथक्‌ नही है ।) जब, उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों आंखो को एक. ही काल मे 
खोलकर, उसके और इसके (अर्थात्‌ द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक चक्षु के) द्वारा देखा जाता 
है तब नारकत्व, तिर्यचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व पर्यायों मे रहने वाला जीव 
सामान्य तथा जीव सामान्य से रहने वाले नारकत्व, तिर्यंचत्व, देवत्व और सिद्धत्व पर्याय 
स्वरूप विशेष एक काल में ही (एक ही साथ) दिखाई देते है । 

वहां एक आंख से देखना एक देश अवलोकन है और दोनो आंखों से देखना सर्वा- 
वलोकन (सम्पूर्ण अवलोकन ) है । इसलिये सर्वावलोकन में द्रव्य के अन्यत्व और अनन्यत्व 
विरोध को प्राप्त नही होते ॥११४॥ 

तात्पयंवृत्ति 
अथैकद्रव्यस्य पर्यायैससहानन्यत्वाभिधानमेकत्वमन्यत्वाभिधानमनेकत्व च नयविभागेन दर्शयति, 
अथवा पूर्वोक्तसन्द्भावनिवद्धासद्भावमुत्पादद्य प्रकारान्तरेण समर्थयति-- 
हवदि भवत्ति । कि कतृ ? सब्ब दव्वं सर्व विवक्षिताविवक्षितजीवद्रव्य । किविशिष्ट भवति ? 
अणण्ण अनन्यमभिन्नमेक तन्मयमिति । केन सह ? तेन नारकतियंडमनुष्यदेवरूपविभावपर्यायसमूहेन 


केवलज्ञानाइनन्तचतुष्टयशक्तिहूपसिद्धपर्यायेण च । केन कृत्वा ? दब्बद्ठय्रेण शुद्धान्वयद्रव्याथिकनयेन । 
कम्मात्‌? कुण्डलादिपययिपु सुवर्णस्येव भेदाभावात्‌ त॑ पज्जयद्ठयेण पुणो तद्द्रव्य पर्यायाथिकनयेन पुन 
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अण्णं अन्यद्ध्धित्रमनेक पर्याय सह पृथम्भवति । कस्मादिति चेत्‌ ? तक्‍काले तस्मयत्तादो तृणार्नि- 
काष्ठाग्निपत्नाग्निवत्‌ स्वकीयपर्याय॑ सह तत्काले तन्मयत्वादिति | एतावता किमुकत भवतति ? द्वव्या- 
थिकनयेन यदा वस्तुपरीक्षा क्रियते तदा पर्यायसन्तानरूपेण सर्वपर्यायकदम्बक द्रव्यमेव प्रतिभाति | 
यदा तु पर्यायनयविवक्षा क्रियते तदा द्रव्यमपि पर्यायरूपेण भिन्‍न भिन्‍न प्रतिभाति। यदा च परस्पर 
सापेक्षया नयद्येन युगपत्समीक्ष्यते, तदैकत्वमनेकत्व च युगपत्मतिभातीति | यथेद जीवद्रव्ये व्याख्यान 
कृत तथा सर्वेद्रव्येष्‌ यथासम्भव ज्ञातव्यमित्यर्थ ॥११४॥ 

एव सदुत्पादकथनेन प्रथमा सदुत्पादविशेषविवरणरूपेण द्वितीया तथैवासदुत्पादविशेषविवरण- 
रूपेण तृतीया द्रव्यपर्याययोरेकत्वानेकत्वप्रतिपादनेन चतुर्थीति सदुत्पादासदुत्पादव्याख्यानमुख्यतया 
गाथाचतुष्टयेन सप्तमस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे एक द्रव्य का अपनी पर्यायो के साथ अनन्यत्व नाम का एकत्व 
है तथा अन्यत्व नाम का अनेकत्व है ऐसा नयो को अपेक्षा दिखलाते है। अथवा पूर्व मे 
कहे गए सदभावउत्पाद और असद्भाव-उत्पाद को एक साथ अन्य प्रकार से दिखाते है--- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--( दव्वट्ठ्येण) द्रव्यथिकनय से (तं सब्बं) बह सब 
(दव्ब) द्रव्य (अणण्ण) अन्य नही है, वही है (पुणो) परन्तु (पज्जयट्ठ्येण) पर्यायाथिक 
नय से (अप्णं य) अन्य भी (हवदि) है क्योंकि (तवकाले तम्मयत्तादो) उस काल में द्रव्य 
अपनो पर्याय से तन्‍्मय हो रहा है। शुद्ध अन्वयरूप द्रव्याथिकनय से यदि विचार किया 
जाय तो विवक्षित अविवक्षित स्व ही जीव नामा द्रव्य अपनी नारक, तिर्यच, मनुष्य, देव 
रूप विश्वाव पर्यायों के साथ तथा केवलज्ञान दर्शन सुख वोर्य रूप अनन्त चतुष्टयशक्त्ि 
रूप सिद्ध पर्याय के साथ अन्य-अन्य नही है किन्तु तन्मय है एक है। जेसे कुण्डल कंकण 
आदि पर्यायों मे सुवर्ण का भेद नही है। वही सुवर्ण है। परन्तु यदि पर्याय को अपेक्षा से 
विचार किया जावे तो अपनी अनेक पर्यायों के साथ वह द्रव्य भिन्‍त-भिन्‍न ही है, क्योंकि 
जसे भग्ति तृण की अग्नि, काष्ठ की अग्नि, पत्र की अग्नि रूप से भिन्‍त-भिन्‍न है, अपनी 
पर्यायो के साथ उस समय तन्‍्मय है। इससे यह बात कही गई कि जब द्रव्याथिकनय 
से वस्तु की परोक्षा की जाती है तब पर्यायों में सन्‍्तान रूप से सब पर्यायों का सम्ह द्रव्य 
ही प्रगट होता है। परन्तु जब पर्यायाथिकनय की विवक्षा की जाती है तब पर्याय रूप 
से वही द्रव्य भिन्‍त-भिन्‍त झलकता है। और जब परस्पर अपेक्षा से दोनों नयो के दहवारा एक 
ही काल मेविचार किया जाता है तब वह द्रव्य एक ही साथ एक रूप और अनेक रूप मालूम 
होता है। जेंसे यहां जीच द्रव्य के सम्बन्ध से व्याख्यान किया गया है तंसे सब द्रव्यों के 
यथासम्भव जान लेना चाहिये, यह अर्थ है ॥११४॥ 
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अथ स्वंविप्रतिषंधनिषेधिकां सप्तभंगीमव्तारपति-- 
अत्थि त्ति य णत्थि त्ति य हवदि अवत्तव्वधिदि पृणो दव्वं । 
'पज्जाएण दु केण वि तदुभपमादिट्ठमण्णं वा ॥११५॥ 
अस्तीति च नास्तीति च भवत्यवक्तव्यमिति पुनरद्गेग्यम्‌ । 
पर्ययेण तु केनचित्‌ तदुभयमादिष्टमन्यद्वा ॥ ११५॥ 
स्यादस्त्येव १, स्थान्तास्त्येव २, स्थादवक्तव्यमेव ३, रयादस्तिनास्त्येव ४, स्पादस्त्य- 
वक्तव्यमेव ५, स्यान्तास्त्यवक्तव्यमेव ६, स्पादस्तिनास्त्यवक्तव्यसेव ७, स्वरूपेण १, पररूपेण 
२, स्वपररूपयौगपद्येन ३, स्वपररूपक्रमेण ४, स्वरूपस्वपररूपयोगपद्चाभ्यां ५, पररूपस्वपर- 
रूपयोगपद्याभ्यां ६, स्वरूपपररूपस्वपररूपयाौगपत्चेरादिश्यमानस्य स्वरूपेण सतः, पररूपे- 
णासतः, स्वपररूपाभ्यां युगपद्ठक्तुमशक्यस्थ, स्वपररूपाध्यां क्रमेण सतो5प्ततश्च, स्वरूप- 
स्वपररूपयोगपद्याभ्यां सतो वक्‍तुमशक्यस्प च, पररूपस्वपररूपयोगपद्माभ्यामसतो वकक्‍षतु- 
सशक्यस्थ च, स्वरूपपररूपस्वपररूपयौगपद्ये सतोष्सतो वक्‍तुमशक्यस्थ चानन्तधममणो 
द्रव्यस्येकिके धर्ममाश्नरित्य विवक्षिताविवक्षितविधिप्रतिषेधाभ्यामवतरन्ती सप्तभ गिकेदकार- 


विश्वान्तमश्नान्तसमुच्चार्यमाणस्यथात्कारामोघमन्त्रपदेन समस्तमपि विप्रतिषेधविषमोह प्रुद- 
स्यति ॥११५॥ 
भूमिका--अब, समस्त विरोधो को दूर करने वाली सप्तभंगी प्रगट करते हैं--- 
अन्वय।र्थ---[ द्रव्य | द्रव्य | केनचित्‌ पर्यायेण तु] किसी पर्याय से तो [अस्ति इति 
च] अरित' [नास्ति इति बच] (किसी पर्याय से) 'तास्ति' [पुन] और [अवक्‍क्तव्यम्‌ 


इति भवति ] (किसी पर्याय से) 'अवक्तव्य' है, [तदुभय] (और किसी पर्याय से) अस्ति 
नास्ति (दोनो रूप) [वा] अथवा [अन्यत्‌ आदिष्टमु] (किसी पर्याय से) अन्य (त्तोन 
भगरूप) कहा गया है । 

टीका--द्रव्य (१) स्वरूपापेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति ही” (२) पररूप की अपेक्षा से 
सस्पात्‌ नात्ति ही, (३) स्वरूप-पररूप की युगपत्‌ अपेक्षा से 'स्थात्‌ अवक्तव्य ही (एक ही 
साथ द्रव्य स्वरूप-पररूप से नहीं कहा जा सकता, अतः अवक्तव्य है), (४) स्वरूप-पररूप 
के क्रम की अपेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति-नास्ति ही', (५) स्वरूप की और स्वरूप-पररूप की 
यगपत्‌ अपेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति-अवक्तव्य ही', (६) पररूप की और स्वरूपपररूप की 
युगपत््‌ अपेक्षा से 'स्थात नास्ति अवक्तव्य ही! और (७) स्वरूप की, पररूप की तथा 
स्वरूप-पररूप की युगपत्‌ अपेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति-तास्ति-अवक्तव्य ही' है । 

(१) जो स्वरूप से 'सत्‌' है, (२) जो पररूप से 'असत्‌' है, (३) जिसका स्वरूप 
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और पररूप से युगपत्‌ कथन अशक्य है, (४) जो स्वरूप से और पररूप से क्रमशः “सत्‌ 
और असत्‌” है, (५) जो स्वरूप से और स्वरूप-पररूप से युगपत्‌ 'सत्‌ और अभवक्‍तब्य' है; 
(६) जो पररूप से और स्वरूप-पररूप से युगपत्‌ असत्‌ और अवकतव्य' है; तथा (७) जो 
स्वरूप से-पर-रूप से और स्वरूपपररूप से युगपत्‌ 'सत, असत्‌ और अवक्तब्य' है,-ऐसे अनन्त 
धर्मों वाले कथनोय द्रव्य के एक-एक धर्म का आश्रय लेकर विवक्षित रूप विधि-निषेध के 
द्वारा प्रगट होने वाली सप्तभंगी सतत सम्यकृतया उच्चारित स्थात्‌कार रूपी अमोघ मंत्र 
पद के द्वारा 'एवं कार (एकानन्‍्त) रहने वाले समस्त विरोध-विष के मोह को दूर करतो 
है ॥॥११५॥। 
तात्पर्यबृत्ति 


अथ समस्तदुनंयैकान्तरूपविवादनिषेधिका नयसप्तभज्जी विस्तारयति-- 

अत्थित्ति य स्थादस्त्येव । स्यथादिति को४र्थ ? कथज्चित्‌ कथचित्कोडर्थ ? विवक्षितप्रकारेण 
स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन | तच्चतुष्टय, शुद्धनीवविषये कथ्यते । शुद्धगुणपर्यायाधारभूत शुद्धात्मद्रव्य भण्यते, 
लोकाकाशप्रमिता शुद्धासख्येयप्रदेशा क्षेत्र भण्यते, वर्तमानशुद्धपर्यायरूपपरिणतो वर्तमानसमय कालो 
भप्यते, शुद्धचेतन्य भावश्चेत्युक्तलक्षणद्रव्यादिचतुष्टयेन इति प्रथमभज्ज १। णत्थित्ति य॒स्यान्नास्त्येव 
स्यादिति को&र्थ कथचिद्दिवक्षितप्रकारेण परद्रव्यादिचतुष्टयेन हवदि भवति २। कथम्भूत ? अवत्तव्ब- 
मिदि स्यादवक्तव्यमेव ३ स्यादिति को$थे ? कथचिद्विवक्षितप्रकारेण युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुप्टयेन 
स्थादस्ति स्यान्नास्ति, स्यादवक्तव्य, स्थादस्तिनास्ति, स्यादस्त्येवावक्तव्यम्‌, स्यान्नास्त्येवावक्तव्य 
स्थादस्तिनास्त्यवक्तव्यम्‌ । पुणो पुन इत्थभूत । कि भवति ? दव्ब परमात्मद्रव्य कतू ? पुनरपि 
कथम्भूत भवति ” तदुभय स्यादस्तिनास्त्येव । स्यादिति कोछअर्थ ? कथचिह्विवक्षितप्रकारेण क्रमेण 
स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन ४ । कथम्भूत ? सदित्थमित्थ भवति । आदिदठ आदिष्ट विवक्षित सत्‌ । केन 
कृत्वा ? पज्जायेण दु पययिण तु प्रश्नोत्तररूपनयविभागेन तु । कथम्भूतेन ? केणवि कैनापि विवक्षितेन 
नेगमादिनयरूपेण अण्ण वा अन्यथा सयोगभजुत्रयरूपेण । तत्कथ्यते-स्यादस्त्येबावक्तव्य स्थादिति कोडर्थ 
कथड्चित्‌ विवक्षित प्रकारेण स्वद्र व्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुप्टयेन च ५। स्यान्नास्त्ये- 
वावक्तव्य परद्रव्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुप्टयेन च ६ । स्यादस्तिनात्स्येवावक्तव्य क्रमेण 
स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन च ७ । पूर्व पञज्चास्तिकाये स्यादस्तीत्या- 
दिप्रमाणवाक्येन प्रमाणसप्तभड्जी व्याख्याता, अत्र तु स्यादस्त्येव यदेवकारग्रहण तन्नयसप्तभद्नी- 
ज्ञापनाथमिति भावार्थ । यथेद सप्तभद्धभीव्याख्यान शुद्धात्मद्रव्ये दशित तथा यथासम्नव सर्वयदार्थेपु 
द्रप्टव्यमिति ॥११५॥ 

एवं नयसप्तनड्धी व्यास्यानगाथयाप्टमस्थल गतम्‌ । 

एवं पूर्वोक्तिप्रकारेण प्रथमा नमस्कारगाथा, द्रव्यगुणपर्यायकवनरूपेण द्वितीया, स्वसमयपर- 
समयप्रतिपादनेन वृतीया, द्रव्यस्य मत्तादिलक्षणत्रयसूचनरूपेण चतुर्थीति, स्वतन्त्रगाथाचतुप्टयेन पीठि- 
कास्थल तदनन्तरमवान्तरसत्ताकथनरूपेण प्रथमा महानसत्तारुपेण द्वितीया, यथा द्रव्य स्वनावसिद्ध तथा 
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सत्तागुणोध्पीति कथनरूपेण तृतीया, उत्पादव्ययश्रौव्यत्वेषि सत्तैव द्रव्य भवतीति कथनेन चतुर्थीति 
गाथाचतुष्टयेन सत्तालक्षणविवरणमुख्यता । तदनन्तरमुत्पादव्यय ध्रौग्यलक्षणविवरणमुख्यत्वेन गाथात्रय, 
तदनन्तर. द्रव्यपर्यायकथनेन गुणपर्यायकथनेन च गाथाहय, ततश्च द्र॒व्यस्यास्तित्वस्थापनारूपेण 
प्रथमा, पृथक्त्वलक्षणस्थातद्भावाभिधान्यत्वलक्षणस्थ च कथनरूपेण द्वितीया, सन्नालक्षणप्रयोजना दिभेद- 
रूपस्यातदइभावस्य विवरणरूपेण तृतीया, तस्यैव दुढीकरणार्थ चतुर्थीति गाथाचतुष्टयेन सत्ताद्रव्ययो रभेद- 
विपये युक्तिकयनमुख्यता । तदनन्तर सत्ताद्रव्ययोगणगुणिकथनेन प्रथमा, गुणपर्यायाणा द्र॒ब्येण सहा- 
भेदकयनेन द्वितीया चेति स्वतन्त्रगाथाह्यय । तदनन्तर द्रव्यस्य सदुत्पादासदुत्पादयों सामान्यव्याख्यानेन 
विशेयव्याख्यानेन च गाथाचतुष्टय, ततश्च सप्तभद्भीकथनेन गाथका चेति समुदायेन चतुविशतिगाथा- 
मभिरष्टभि स्थले सामान्‍्यज्ञेयव्याख्यानमध्ये सामान्यद्रव्यप्ररूपण समाप्तम्‌ । 

अत पर तत्रेव सामान्यद्रव्यनिर्णयमध्ये सामान्यभेदभावनामुख्यत्वेनैकादशगाथापर्यन्त 
व्याख्यान करोति । तत्र क्रमेण प»चस्थानानि भवन्ति। प्रथमस्तावद्वातिकव्याख्यानाभिप्रायेण साख्यै- 
कान्तनिराकरण, अथवा शुद्धनिश्चयनयेन जैनमतमेवेति व्याख्यानमुख्यतया एसो त्ति णत्थि कोई इत्यादि 
सूत्रागाथैका | तदनन्तर मनुष्यादिपर्याय निश्चयनयेन कर्मफल भवति, न च शुद्धात्मस्वरूपमिति तस्यैवाधि 
कारसूत्रस्य विवरणार्थ कम्म णामसमक्ख इत्यादिपाठक्रमेण गाथा चतुष्टय, तत पर रागादिपरिणाम 
एव द्रव्यकर्म्मकारणत्वाइभावकर्म्म भण्यत इति परिणाममुख्यत्वेव आदा कम्ममलिससो इत्यादि- 
सूत्रहयय, तदनन्तर कर्मफलचेतना कर्मचेतना ज्ञानचेतनेति त्रिविधचेतनाप्रतिपादनरूपेण परिणमति 
चेदणाए इत्यादिसू त्रद्यय तदनन्तर शुद्धात्मभेदभावताफल कथयत्र्‌ सर कत्ताकरण इत्याश्येकसूत्रेणो- 
पसहरति । एवं भेदभावनाधिकारे स्थलपञ्चकेन समुदायपातनिका । 

उत्थानिका--आगे सब खोटी नयो के एकान्‍्त रूप विवाद को मेटने वाली सप्तभगी 
नय का विस्तार करते है-- 

अच्वय सहित विशेषार्थ--( दव्ब॑ ) द्रव्य (केणवि पज्जायेण) किसी एक पर्याय से 
(दु) तो (अत्थि त्ति) अस्ति रूप ही है (५) और किसी एक पर्याय से (णत्थित्ति य) नास्ति 
रूप ही है तथा किसी एक पर्याय से (अवत्तव्बमिदि) अवक्तव्य रूप ही (हवदि) होता है । 
(पुणों तदुभयर) तथा किसी एक पर्याय से अस्ति नास्ति दोनों रूप ही है। (वा अण्ण) 
अथवा किसी अपेक्षा से अन्य तीन रूप अस्ति एवं अवक्तव्य, नास्ति एवं अवक्तव्य तथा 
अस्ति नास्ति एवं अवक्तव्य रूप (आदिदुठमु) कहा गया है। यहां स्थाद्वाद का कथन है, 
स्थात्‌ का अर्थ कथंचित्‌ है, अर्थात्‌ किसी एक अपेक्षा से, वाद का अर्थ--कथन करना है। 
वृत्तिकार यहां शुद्ध जीव के सम्बन्ध से स्पाह्ाद का या सप्तभंग का प्रयोग करके बताते 
हैं। शुद्ध जीव द्रव्य अपने ही स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभाव के चतुष्ठय की अपेक्षा 
स्पात्‌ अस्तिरूप ही है अर्थात्‌ जीव मे अस्तिपना है। शुद्ध गुण तथा पर्यायों का आधारभुत 
जो शुद्ध आत्मद्रव्प है वह स्वद्रव्य है, लोकाकाश प्रमाण शुद्ध असंख्यात प्रदेश है सो स्वक्षेत्र 
कहा जाता है। वर्तमान शुद्ध पर्याय से परिणमन करता हुआ वर्तमान समय स्वकाल कहा 
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द्वाता है। शुद्ध चेतन्‍्य यह स्वभाव है | इस तरह स्वद्रव्यादि चतुष्ठय की अपेक्षा शुद्ध जोब 
है अथवा शुद्ध जीव में अस्तित्व स्वभाव है । यह स्पात्‌ अस्ति एवं प्रथम भंग है तथा पर- 
द्रव्य, पर-क्षेत्र, पर-काल व परभावरूप परद्रव्यादि चतुष्टय की अपेक्षा नास्तिख्प ही है । 
अर्थात्‌ शुद्ध जीव में अपने सिवाय सब द्रव्यों के द्रव्यादि चतुष्टका अभाव है। यह 'स्यात्‌ 
नास्ति एव” दूसरा भंग है एक समय में ही जीव द्रव्य किप्ती अपेक्षा से अस्तिरूप ही है थ 
किसी अपेक्षा से तास्ति रूप ही है तथापि वचनों से एक समय से कहा नही जा सकता 
इससे अवकक्‍्तव्य ही है। यह तीसरा स्यात्‌ अवक्तव्य एक भंग है । वह परमात्मद्रव्य स्व- 
द्रव्पादि चतुष्य की अपेक्षा अस्ति रूप है, पर-द्रव्यादि चतुष्टय की अपेक्षा नास्ति रूप है, 
ऐसे क्रम से कहते हुए अस्तिना्ति स्वरूप ही है यह चोथा “स्थात्‌ अस्तिवास्ति एवं” भंग है । 
इस तरह प्रश्नोत्तर रूप नय विभाग से ज॑ंसे ये चार भंग हुए तेसे तोन भंग ओर है जिनको 
संयोगी कहते है। स्वद्रव्पादि चतृष्ठय की अपेक्षा अस्ति ही है परन्तु एक समय में स्व- 
द्रव्यादि की अपेक्षा अस्ति और परद्रव्यादि की अपेक्षा नास्ति होने पर भी अववषतव्य है यह 
पांचवां भंग है। पर द्रव्यादि की अपेक्षा तास्ति रूप ही है परन्तु एक समय में स्व-पर- 
द्र्यादि की अपेक्षा “अस्तिनास्ति” होने पर भी अवक्तव्य है इससे स्थात्‌ नास्ति एवं अवक्तव्य 
है यह छठा भंग है । क्रम से कहते हुए स्वद्रव्यादिकी अपेक्षा अस्ति रूप ही है तथा पर- 
द्रव्यादिकी अपेक्षा वास्ति रूप ही है तथापि एक समय सें अस्तिनास्ति रूप कहा नहीं जा 
सकता इससे स्थात्‌ अस्तिनास्ति एवं अवक्तव्य रूप है, यह सातवां भंग है । पहले पंत्रास्ति- 
काय ग्रन्थ में स्थात्‌ अस्ति इत्यादि प्रमाण घाक्य से प्रमाण सप्तभंगी का व्याख्यान किया 
गया, यहाँ “स्थात्‌ अस्ति एव” के द्वारा जो “एव” का ग्रहण किया गया है वह नय-सप्तभंगी 
के बताने के लिये किया गया है। जेसे यहाँ शुद्ध आत्मद्रव्य में सप्तभंगी नयक्रा व्याख्यान 
किया गया तेसे यथासंभव सब पदार्थों में जान लेना चाहिये ॥११५॥ 

नोट--इस तरह सप्तभंगी के व्याख्यान की गाथा के द्वारा आठवां स्थल पूर्ण हुआ । 

इस तरह जैसा पहले कह चुके है पहले एक नमस्कार गाथा कही, फिर द्रव्य गुण 
पर्याय को कथन करते हुए दूसरी कही, फिर स्वसमय को दिखलाते हुए तीसरी, फिर द्रब्य 
के सत्ता आदि तीन लक्षण होते है इसकी सूचना करते हुए चौथी, इस तरह स्वतन्त्र गाथा 
चार से पीठिका कही । इसके पीछे अवान्तर सत्ता को कहते हुए पहली, महासत्ता को कहते 
दूसरी, ज॑सा द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है वैसे सत्ता गुण भी है ऐसा कहते हुए तीसरी, उत्पाद 
व्यय ध्रीव्यपना होते हुए भी सत्ता ही द्रव्य है ऐसा कहते हुए चौथी, इस तरह चार 
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गाथाओ से सत्ता का लक्षण भुख्यता से कहा गया । फिर उत्पाद व्यय श्रौव्य लक्षण का 
कहते हुये गाथा तीन, तथा द्रव्य पर्याय को कहते हुए य ग्रुण पर्याय को कहते हुए गाथा दो, 
फिर द्रव्य के अस्तित्व को स्थापन करते हुए पहली, पृथक्त्व लक्षणधारी अतदुभाव नाम के 
लक्षण को कहते हुये दूसरी, सज्ञा लक्षण प्रयोजनादि भेद रूप अतदूभाव को कहते हुए 
तोसरी, उसको ही दृढ करने के लिये चौथी, इस तरह गाथा चार से सत्ता ओर द्रव्य में 
अभेद है, इसको युक्तिपृवेक कहा गया । इसके पीछे सत्ता गुण है, द्रव्य गुणी है ऐसा कहते 
हुये पहली ग्रुण पर्यायों का द्रव्य के साथ अभेद है ऐसा कहते हुए दूसरी ऐसी स्वततत्र 
गाथाये दो है । फिर द्रव्य के सत्‌ उत्पाद, असत्‌ उत्पाद का सामान्य तथा विशेष व्याख्यान 
करते हुए गाथारयें चार है । फिर सप्तभगी को कहते हुए गाथा एक है, इस तरह समुदाय 
से चौबीस गाथाओ के द्वारा आठ स्थलो से सामान्य ज्ञेय के व्याख्यान मे सामान्य द्रव्य का 
वर्णन पूर्ण हुआ । 

इसके आगे इसी ही सामान्य द्रव्य के निर्णय के मध्य में सामान्य भेद की भावना 
की मुख्यता करके ग्यारह गाथाओ तक व्याख्यान करते है । इसमे क्रम से पाच स्थान है । 
पहले वातिक के व्याख्यान के अभिप्राय से साख्य के एकांत का खडन है। अथवा शुद्ध 
निश्चयनय से फल कर्म रूप है , शुद्धात्मा का स्वरूप नहीं है ऐसी गाथा एक है । फिर इसी 
अधिकार सूत्र के वर्णन के लिये “कम्म णाम समक्ख” इत्यादि पाठ क्रम से चार गाथाएं 
इसके आगे रागादि परिणाम ही द्रव्य कर्मो के कारण है इसलिये भावकर्म कहे जाते है । 
इस तरह परिणाम की मुख्यता “आदा कम्म मलिमसो” इत्यादि सूत्र दो है। फिर कर्मफल 
चेतना, कम्मंचेतना, ज्ञानचितना इस तरह तीन प्रकार चेतना को कहते हुते “परिणमदि 
चेदणाए” इत्यादि तीन सूत्र है। फिर शुद्धात्मा की भेद भावना का फल कहते हुए “कत्ता- 
करण” इत्यादि एक सूत्र से उपसहार है या स्कोच है--इस तरह भेद भावना के अधिकार 
में पाच स्थल मे समुदायपातनिका है । 

अथ निधर्यिमाणत्वेनोदाहरणीकृतस्य जीवस्य मनुष्यादिपर्यायाणां क्रियाफलत्वेना- 
स्यत्वं द्रोतपति+-- 

एसो त्ति णत्थि कोई ण णत्थि किरिया सहावणिव्वत्ता । 
किरिया हि गत्थि अफला धम्मो जदि णिप्फलों परमो ॥११६३॥ 


जिन तन क्‍++5 


१ सभावणिवत्ता (ज० वृ०)। 
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एप इति नास्ति कश्चिन्न नास्ति क्रिया स्वभावनिवृ त्ता । 
क्रिया हि नास्त्यफला धर्मों यदि निष्फल परम. ॥११६॥ 


इह हि संसारिणो जीवस्थानादिकर्मपुद्गलोपाधिसस्निधिप्रत्ययप्रवर्तमानप्रतिक्षणविव- 
तंतस्थ क्रिया किल स्वभावनिरव त्तेवास्ति । ततस्तस्थ मनुष्यादिपयपिषु न कश्चनाप्येष 
एवेति दड्भोत्कीर्णोइस्ति, तेषां.पृर्वपुर्वोषमदंप्रवृत्तक्रियाफलत्वेनोत्तरोत्तरोपमर्मानत्वात्‌ 
फलमभिलष्येत था मोहसंवलनाविलयनात्‌ क्रियायाः। क्रिया हि तावच्द्रेतनस्थ पूर्वोत्तरद- 
शाविशिष्टचेतन्यपरिणामात्मिका । सा पुनरणोरण्बन्तरसंगतस्थ परिणतिरिवात्मनो मोह- 
संवलितस्य दृचरणककार्यस्थेव सनुष्यादिकार्यस्थ निष्पादकत्वात्सफलेव । सेव मोहसंवलनवि- 
लयते पुनरणोरुछ्िछन्ताण्वन्तरसंगसस्थ परिणतिरिव द्वच्मणुककार्यस्पेव मनुष्यादिकार्यस्था- 
निष्पादकत्वात्‌ परमद्रव्यस्वभावभुततया परमधर्माख्या भवत्यकलेब ॥११६॥ 


भूमिका--अब, जिसका निर्धारण करना है, इसलिये जिसे उदाहरण रूप बनाया 
गया है ऐसे जीव की मसनुष्यादि पर्याय क्रिया की फल है इसलिये उनका अन्यत्व (एक 
पर्याय का दूसरी पर्याय से भिन्‍तपना ) प्रकाशित करते है--- 


अच्वयाथ्थ---[ एब. इति कश्चित्‌ नास्ति ] यह पर्याय टकोत्कीर्ण अविनाशी है, (नर 
नारकादि पर्यायों मे) ऐसी कोई पर्याय नही है (अर्थात्‌ नर-नारकादि पर्यायों मे टकोत्की्ण 
अविनाशी रहने वाली कोई पर्याय नही है) [स्वभाव-निव त्ता क्रिया नास्ति न) (ससारी 
जीव के) रागादि अशुद्ध विभाव रूप स्वभाव से उत्पन्न होने वाली क्रिया न हो, ऐसा भी 
नही है (अर्थात्‌ ससारी जीव के रागादि विभाव रूप स्वभाव से उत्पन्न होने वाली राग- 
हवेपमय क्रिया अवश्य होती ही है) [यदि] यदि [परम धर्म निप्फल ] (वीतरागभावरूप) 
उत्कृष्ट धर्म (नर-नारकादि उत्पन्न करने रूप) फल से रहित है (वीतराग रूप धर्म नर नारक 
आदि पर्याय उत्पन्न नही कर सकता है) तो त्ञी [क्रिया हि अफला नास्ति] (रागादि 
परिणति रूप) क्रिया अवश्य ही (नर-तारकादि पर्याय उत्पन्न करने रूप) फल से रहित नहा 
है (अर्थात्‌ रागादिरूप क्रिया अवश्य ही चर-नारक आदि पर्याय उत्तन्न करती है) । 

टीका-यहां (इस विश्व मे), अनादि कम पुदुगल की उपाधि के सन्निधि प्रत्यय 
(निमित्तकारण ) से होने वाला प्रतिक्षण विपरिणमन जिसके होता रहता है, ऐसे संसारी 
जीव की क्रिया वारतद से स्वभाव-निप्पन्त ही है, इसलिये उसके मनुष्यादि पर्यायों से से 
कोई भी पर्याय यह हो' है ऐसी ठकोत्की्ण नही है, क्योकि वे पर्याये, पूर्ब-पूर्व॑ पर्यायों के 
नाश मे प्रवतंघ्ाव क्रिया की फलरूप होने से, उत्तर-उत्तर (अगली-अगली) पर्यायों के द्वारा 
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नष्ठ होती है। मोह के साथ मिलन (मिश्वितता) का नाश न हुआ होने से, क्रिया का 
फल तो मानना चाहिये । क्रिया चेतन की पूर्वोत्तर दशा से विशिष्ट (विशेषित) चेंतन्य 
परिणाम स्वरूप है। जेसे-दूसरे अणु के साथ युक्त अणु की परिणति ह्विभणुक कार्य की 
निष्पादक है, उसी प्रकार मोह के साथ मिलित आत्मा की परिणति मनुष्यादि कार्य को 
निष्पादक होने से, वह (क्रिया) फल वाली ही है। जसे दूसरे अणु के साथ का सम्बन्ध 
जिसका नष्ठ हो गया है ऐसे अण को परिणति द्वि-अणुक कार्य की निष्पांदक नहीं है, उसी 
प्रकार मोह के साथ मिलन का नाश होने पर द्रव्य की परम स्वभावभूत होने से 'परमधर्म' 
नाम से कही जाने वाली वही क्रिया, मनुष्यादि कार्य की निष्पादक मे होने से, अफल 


ही है । 

सूचना--इस गाथा मे नर-तारक आदि पर्यायों की उत्पत्ति को ही फल माना 
गया है। चूकि संत्तारी जीव के रागादिक भाव विना प्रयत्न के स्वतः उत्पन्त होने रहते है, 
अतः रागादिक भाव को यहां स्वभाव कहा है ॥११६॥ 


तात्पर्यवृत्ति 

अथ नर-नारकादिपर्याय' कर्माधीनत्वेन विनश्वरत्वादिति शुद्धनिश्वयनयेन जीवस्वरूप 
न भवतीति भेदभावना कथयति-- 

एसो त्ति णत्थि कोई टट्भोत्कीर्णज्ञायकैकस्वभावपरमात्मद्रव्यवत्ससारे मनुष्यादिपययिषु मध्ये 
सर्वेदेवेप एकरूप एवं नित्य को5पि नास्ति ? तह मनुष्यादिपर्यायनिर्वेतिका ससारक्रिया सापि न 
भविष्यति ? ण णत्थि किरिया न नास्ति क्रिया मिथ्यात्वरागादिपरिणतिस्ससार कर्मेति यावत्‌ इति 
पर्यायनामचतुष्टयरूपा क्रियास्त्येव । सा च कथम्भूता ” सभावणिव्वत्ता शुद्धात्मस्वभावाद्विपरीतापि 
नरनारकादिविभावपर्यायस्वभावेन निवृ त्ता। तहिं कि निष्फला भविष्यति ? किरिया हि णत्थि अफला 
क्रिया हि नास्त्यफला सा मिथ्यात्वरागादिपरिंणतिरूपा क्रिया यद्यप्यनन्तसुखादिगुणात्मकमोक्षकार्य 
प्रति निष्फला तथापि नानादु खदायकस्वकीयकार्य भूतमनुष्यादिपर्यायनिवर्तकत्वात्सफलेति मनुष्यादि- 
पर्यायनिष्पत्तिरेवास्या फल । कथ ज्ञायत इति चेत्‌ ? “धम्मो जदि णिप्फलो परमो” धर्मों यदि 
निप्फल परम नीरागपरमात्मोपलम्भपरिणतिरूप आगमभाषया परमयथाख्यातचारित्ररूपो वा 
योध्सो परमो धर्म , स केवलज्ञाना्नन्तचतुष्टयव्यक्तिरूपस्थ कार्यसमयसारस्योत्पादकत्वात्सफलो5पि 
नरनारकादिपर्यायकरणभूत ज्ञानावरणाविकर्मवन्ध नोत्पादयति, तत कारणान्निष्फल । ततो ज्ञायते 
नरनारकादिससारकार्य मिथ्यात्वरागाविक्रियाया फलमिति। अथवास्य सूत्रस्य द्वितीयव्याख्यान 
क्रियते--यथा शुद्धनयेन रागादिविभावेन न परिणमत्यय जीवस्तथैवाशुद्धनयेनापि न परिणमतीति 
“यदुकक्‍त साख्येन तन्निराकृत। कथमिति चेत्‌ ? अशुद्धनयेन मिथ्यात्वरागादिविभावपरिणतजीवाना 
नरनारकादिपर्यायपरिणतिदर्शनादिति । एवं प्रथमस्थले सूत्रगाथा गता ॥ ११६॥ 


अलनीननननम 





ख पुस्तके “परिणमति रागादिभावेन जीव साख्येन यदुक्त” इति वर्तते । 
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उत्थानिका--आगे कहते है कि मारक आदि पर्याय कर्म के भ्धीन है इससे 
ताशवत है । इस कारण शुद्ध निश्चय से नारकादि पर्याये जीव का स्वरूप नही है, ऐसी 
भेद भावना को कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थं--(एसो त्ति णत्यि कोई) कोई भी मनुष्यादि पर्याय ऐसी 
नहीं है जो नित्य हो (ण सहावणिव्वत्ता किरिया णत्थि) ओर रागादि विभाव स्वभाव से 
होने वाली क्रिया न होती हों ऐसा भी नही है अर्थात्‌ रागादि रूप क्रिया अवश्य है। 
(किरिया हि अफला णत्थि) यह रागादि रूप क्रिया निश्चय से घिना फल के नहीं होती 
है अर्थात्‌ मनुष्यादि पर्याय रूप फल को देती है (जदि परमा धम्मों णिप्फलो) किन्तु 
उत्कृष्ट बीतरागधर्म मनुष्यादि पर्याय रूप फल देने से रहित है । 


जैसे टंकोत्कीर्ण (टांकी से उकेरे के समाव असमिट) ज्ञाता दृष्टा एक स्वभाव रूप 
परमात्मा द्रव्य नित्य है वेसे इस संसार में सनुष्य आदि पर्यायों मे से कोई भी पर्याय ऐसी 
नही है जो नित्य हो तब क्या मनुष्यादि पर्यायों को उत्पन्न करने वालो संसार की क्रिया 
भी नही है ? इसके उत्तर में कहते है कि सिथ्यादर्शेन व रागद्वेषादिकी परिणति रूप 
सांघारिक क्रिया न होती हों, ऐसा नही है। ये मनुष्पयादि चारों गतियां क्योंकि कर्म (कार्य) 
है इसलिये इनको उत्पन्त करने वाली रागादि क्रिया अवश्य है। यह क्रिया शद्धात्मा के 
स्वभाव से विपरीत होने से नर तारकादि विभाव पर्याय के स्वभाव से उत्पन्न हुई है। तब 
कया यह रागादि क्रिया निष्फल रहेगी ? मिथ्यात्व रागादि मे परिणतिरूप क्रिया यद्यपि 
अनन्त सुखादि गुणमयी मोक्ष के कार्य को पेदा करने के लिये निष्फल है तथापि नाना 
प्रकार के दुःखों को देने वाली स्व-कार्यभ्ुत मनुष्यादि पर्याय को पंदा करने के कारण फल 
सहित है, निष्फल नही है---इस रागादि क्रिया का फल सनुष्यादि पर्याय को उत्पन्त 
करना है । यह बात कंसे मालूम होती है? इसके उत्तर मे कहते है कि यद्यपि वीतराग 
परमात्मा की प्राप्ति मे परिणगसन करने वाली क्विया, जिसको आगस की भाषा मे परम 
यथाख्पातचारित्र रूप परमधस कहते है, केवलज्ञानादि अनन्त चतुष्ठय की प्रगठता रूप 
कार्यं-प्तमपसार को उत्पन्त करने के कारण फल सहित है तथापि नर नारक आदि पर्यायों 
के कारणरूप ज्ञानावरणादि कर्मबंध को नही पेंदा करती है इसलिये निष्फल है। इससे 
यह ज्ञात होता है कि नरतारक आदि सांसारिक कार्य मिथ्यात्व रागादि क्रिया के फल है। 
अथवा इस सूत्र का दूसरा व्याख्यान किया जाता है-जंसे शुद्ध निश्चवयनय से यह जीव 
रागादि विभाव-भाषों से नही परिणमन करता है तेसे ही अशुद्ध तय से भी नहीं परिणमन 
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करता है ऐसा जो सांख्यमत कहता है उसका निषेध इस गाथा में है, क्योकि अशुद्धनय से 
जो जीव भिथ्यात्व व रागादि विभावों मे परिणमन करते है उन्हीं को नर नारक आदि 
पर्यायों की प्राप्ति है, ऐसा देखा जाता है । 
अथ सनुष्यादिपर्यायाणां जोवस्य क्रियाफलत्वं व्यनवित--- 
कम्म॑ णामसमवर्ख सभावमध अप्पणो सहावेण । 
अभिभूयं णरं तिरियं णेरइयं वा सुरं कुणदि ॥११७॥ 
कर्म नामसमाख्य स्वभावमथात्मन स्वभावेन । 
अभिभूय नर तिर्यच नैरयिक वा सुर करोति ॥११७॥ 


क्रिया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्कम, तन्निमित्तप्राप्तपरिणामः पुदूगलो$पि कम, तत्का- 
यंभूता मनुष्यादिपर्याया जीवस्थ क्रियाया मुलकारणभुताया प्रवृत्तत्वात्‌ क्रियाफलमेव 
स्पुः। क्रियाउ्भावे पुदगलानां कमत्वाभावात्तत्काय॑भुतानां तेषामभावात्‌ । अथ कथ॑ ते 
कर्मण: कार्यभावमायान्ति, कर्मस्वभावेन जीवस्वभावसभिभूय क्रियमाणत्वात्‌ प्रदीपवत्‌ । 
तथाहि--यथा खलु ज्योति-स्वभावेन तेलस्वभावमभिभुय क्रियमाणः प्रदीपो ज्योति.कार्य 
तथा कर्मस्वभावेन जीवस्वभावमभिभूय क्रियमाणा मनुष्यादिपर्याया: कमंकार्येम्‌ ॥११७॥॥ 

भूमिका--अब, जीव के, मनुष्यादि पर्यायो का क्रिया का फलपना होना व्यक्त 
करते है-- 

अन्वयार्थ--- [| अथ ] अब, [नामसमाख्य कमं |] नाम” सज्ञावाला कर्म [स्वभावेन,| 
अपने स्वभाव से [आत्मन' स्वभाव अभिभूुय ] जीव के स्वभाव का पराभव करके, [नर 
तियेञज्च नैरयिक वा सुर) मनुष्य, तिर्यच, नारक अथवा देव (इन पर्यायो) को [करोति | 
करता है । 

टीका--क्रिया वास्तव मे आत्मा के द्वारा प्राप्य होने से कर्म है, (अर्थात्‌ अत्त्मा 
क्रिया को प्राप्त करता है इसलिये वास्तव में क्रिया ही आत्मा का कमं है।) उसके निमित्त 
से परिणमन (द्रव्यकमंरूप ) को प्राप्त होता हुआ पुदगल भी कर्म है। उस (पुद्गलकर्म ) 
की कार्यभत मनुष्यादि पर्याये, मुलकारणभूत जीव की क्रिया से प्रवर्तेतान होने से, क्रिया- 
फल ही है, क्योकि क्रिया के अभाव मे पुद्गलो के कमंत्व का अभाव होने से, उस (पुदगल 
कम ) की कार्यभुत मनुष्यादि पर्यायो का अभाव होता है। वहां, वे मनुष्यादि पर्याय कर्म 
के कार्य कंसे है ? (सो कहते है) क्योकि वे (पर्याय) कर्मेस्वभाव के द्वारा, जीव के स्वभाव 
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अथ कुतो मनुष्यादिपययिषु जीवस्प स्वभावाभिभवों भवतीति निर्धारयति-- 
णरणारयतिरियस्‌रा जीवा खलू णामकम्मणिव्वत्ता । 
ण हि ते लद्धसहावा परिणमसाणासकस्माणि ॥११८॥ 


नरनारकतिर्यक्सुरा जीवा खलु नामकर्मनिववृत्ता । 
न हि ते लव्धस्वभावा परिणममाना स्वकर्माणि ॥११८५॥। 


अमी मनुष्यादयः पर्याया नामकमनिव त्ताः सन्ति तावत्‌ । न पुनरेतावतापि तत्र 
जीवस्य स्वभावाभिभवो5स्ति । यथा कनकबद्धमाणिक्यकडद्धूणेषु साणिक्यस्य । यत्तत्न नेव 
जीव: स्वभावपुपलभते तत्‌ स्वकर्मपरिणसनात्‌ पयःपुरवत्‌ । यथा खलु पयःपूरः प्रदेशस्वा- 
दाभ्या पिचुमन्दचन्दनादिवनराजी परिणमन्न द्रव्यत्वस्वादुत्वस्वभावमुपलभते, तथात्मापि 
प्रदेशभावाभ्यां कर्मपरिणमनान्नासुतंत्वनिरुपरागविशुद्धिमत्त्वस्वभावमुपलभते ॥११5८॥ 

भूमिका---अब यह निर्णय करते है कि मनुष्यादि पर्यायों में जीव के स्वभाव का 
पराभव किस कारण से होता है *-- 

अन्वयार्थ--[ नरनारकतियैक्सुरा जीवाः | मनुप्य, नारक, तिर्यच और देवरूप जीव 
[खलु ] वास्तव में [तामकर्म-निर्व॒ त्ता | नामकर्म से निष्पल्न है। [हि] वास्तव मे [ते] 
वे जीव [स्वकर्माणि] अपने अपने उपाजित कर्मरूप [परिणममाना ] परिणत होते 
हुए [न लब्धस्वभाव | (चिदानग्द) स्वभाव को प्राप्त नही होते । 

टीका--प्रथम तो यह मनुष्यादि पर्याये नामकर्म से निष्पन्त है, किन्तु इतने से 
भी वहां (उन पर्यायों मे) जीव के स्वभाव का पराभव नही है, जेंसे--सुवर्ण मे जड़े हुये 
माणिक वाले कंकणो में साणिक के स्वभाव का पराभव नहीं होता। जो वहां (उन 
पर्यायो मे) जीव स्वभाव को प्राप्त नही करता (अनुभव नही करता), सो स्वकर्स रूप 
परिणमसित होने से है, पानी के पुर (बाढ) की भांति । जंसे--पानी का पुर प्रदेश से और 
स्वाद से निम्ब-चन्दनादि वनराजिरूप (नीस, चन्दन इत्यादि व॒क्षो की लम्बी पंक्ति रूप) 
परिणमित्त होता हुआ (अपने) द्रवत्व (तरलता, बहना) और रवादुत्व रूप (स्वादिष्टपना ) 
स्वभाव को प्राप्त नही करता, उसी प्रकार आत्मा भी प्रदेश से और भाव से स्वकर्म रूप 


परिणमित होने से (अपने) अमृतंत्व और निरुपराग-विशुद्धिमत्व रूप स्वभाव को प्राप्त 
नहीं करता ॥११८५॥। 


तात्पयंवृत्ति 


अथ नरनारकादिपययिपु कथ जीवस्य स्वभावाभिभवो जातस्तत्र कि जीवाभाव इति प्रश्ने ? 
प्रत्युत्तर ददाति-- 


पवयणसारों ] [ रदे७ 


ण्रणारयतिरियसुरा जीवा नरतारकतिर्यक्सुरतामानो जीवा सन्ति तावत्‌ खलु स्फूट। कथ- 
स्भूता ? णासकस्सणिव्वत्ता नरतारकादिस्वकीयस्वकीयनामकर्मणा निवृ त्ता ण हि ते लद्धसहावा किन्तु 
यथा माणिक्यवद्धसुवर्णकड्डूणेषु माणिक्यस्य हि मुख्यता नास्ति, तथा ते जीवाश्चिदानन्दैकशुद्धात्म- 
स्वभावमलभमाना सन्‍्तो लब्धस्वभावा न भवन्ति, तेन कारणेन स्वभावाधभिभवों भण्यते, न च॑ 
जीवाभाव । कथम्भूता सन्‍्तो लब्धस्वभावा न भवन्ति ” परिणममाणा सकस्साणि स्वकीयोदयागत- 
कर्माणि सुखदु खरूपेण परिणममाना इति। अयमत्रार्थ -यथा वृक्षसेचनविपये जलप्रवाहश्चन्दत्ता- 
दिवनराजिरूपेण परिणत सन्स्वकीयकोमलशीतलनिर्मलादिस्वभाव न लभते, तथाय जीवोड5पि वृक्ष- 
स्थानीयकर्मोदयपरिणत सन्परमाह्नादेकलक्षणसुखामृतास्वादनैर्मल्यादिस्वकीयगुणसमुृह न लभत 
इंति ॥११५॥ 

उत्थानिका--आगे शिष्य ने प्रश्त कियाकि नरनारकादि पर्यायों मे किस तरह जीव 
के स्वभाव का तिर॒स्कार हुआ है। क्‍या जीव का अभाव हो गया है? इसका समाधान 


आचाये करते है--- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(णरणारयतिरियसुरा ) मनुष्य, नारकी, तिर्यच ओर देव 
पर्याय में तिष्ठने वाले (जीवा) जीव (खलु) प्रगटपने (णाम कम्सणिव्वत्ता) नामकर्मे 
द्वारा उन गतियों से रचे (जीवा) जीव की (णरणारयतिरियसुरा) मनुष्य, नारकी, तिर्यच 
ओर देव पर्याये (खलु) प्रगटपने (णाम कम्मणिव्वत्ता) नामकर्स द्वारा रची है। इस 
कारण (ते) वे जीव (सकम्माणि परिणससाणा) अपने-अपने कर्मों के उदय में परिणमन 
करते हुए (लद्धस॒हावा ण हि) अपने स्वभाव को निश्चय से नहीं प्राप्त होते है। जीव 
तर, नारक, तिर्यच, देव इन चार प्रगठ गति रूप होता है, क्योकि ये गतियां अपने-अपने 
तर नारकादि नामकर्म के द्वारा रची गई है। वे अपने-अपने उदय प्राप्त कर्मो के अनुसार 
सुख तथा दुःख को भोगते हुए अपने चिदानन्दसमयी एक शुद्ध आत्म-स्वभाव को नही पाते 
है । जेसे माणिक-जड़ित सुवर्ण-कंकण मे माणिक की मुख्यता नहीं है, उसी तरह इन नर 
नारकादि पर्यायों मे जीव-स्वभाव का तिरस्कार है। इससे जीव का अभाव नही हो जाता 
है । इसका यह भाव है जंसे जल का प्रवाह वृक्षों के सीचने से परिणमन करता हुआ 
चन्दन व नीस आदि वन के वृक्षों मे जाकर उन रूप सोठा, कड़वा, सुगन्धित, दुर्गधित 
होता हुआ अपने जल के कोमल, शीतल, निर्मल स्वन्षाव को नही रखता है, इसी तरह 
यह जीव भी वृक्षों के स्थान मे कर्मों के उदय के अनुसार परिणमन करता हुआ परमानन्द 
रूप एक लक्षणमय सुखामृत का स्वाद तथा निर्मलता आदि अपने निज गुणो को नही प्राप्त 
करता है ॥११५। 


[ प्रवयणसारो 


अथ जीवस्य द्रव्यत्वेनावस्थितत्वेषपि पर्यायरनवस्थितत्वं द्योतपति--- 
जायदि णेव ण णस्सदि खणभंगससुब्भवे जणे कोई । 
जो हि भवों सो विलओ संभवविलय त्ति' ते णाणा ॥११६॥ 
जायते नैव न नश्यति क्षणभज्भसमुद्भवे जने कश्चित्‌ । 
यो हि भव स विलय सभवविलयाविति तौ नाना ॥ ११ ९॥ 

इह तावन्‍न कश्चिज्जायते न मज्रियते च। अथ च सनुस्यदेवतिर्यंदनारकात्मको 
जीवलोक,. प्रतिक्षणपरिणमित्वादुत्संगितक्षणभगोत्पाद: । न च विप्रतिषिद्धमेतत्‌, संभवविल- 
ययोरेकत्वनानात्वाभ्याप््‌ । यदा खलु भंगोत्पादयोरेकत्व॑ तदा पृर्वपक्ष., यदा तु नानात्व॑ 
तदोत्तर: । तथाहि--पथा य एवं घटस्तदेव कुण्डमित्यूक्ते घटकुण्डस्वरूपयोरेकत्वासंभवा- 
त्तदुभपाधारभ्ता मृत्तिका संभवति, तथा य एवं संभवः स एव विलय इत्युक्ते संभवविल- 
स्पस्वरूपयो रेकत्वासं भवात्तदुभयाधारभूत झ्लोव्यं सम्ततति । ततो देवादिपर्यापे संभवति सनु- 
ष्यादिपर्याधे विलोयमाने च ये एव संभव स एवं विलय इति कृत्वा तदुभयाधारसुतं 
ध्रौव्पवज्जोवद्रव्यं सभाव्यत एवं । ततः सबदा द्रव्यत्वेन जीवष्टड्रोेट्कीणोडबतिष्ठते । अपि 
च यथाएन्यो घटोडन्यत॒कुण्डमित्युक्त तदुभयाधारभृताया सृत्तिकाया अन्यत्वासंभवात्‌ 
घटकुण्डस्वरूपे सभवत , तथान्य: संभवोडन्यो विलय इत्युक्ते तदुभयाधारभूतस्प क्रौव्य- 
स्पान्यत्वासं भवात्संभवविलयस्वरूपे सभवतः | ततो देवादिपर्याये संभवति मनुष्यादिपयायि 
विलोयमाने चान्यः संभवो$न्यो विलय इति कृत्वा संभवविलयवन्तो देवादिमनुष्पादिपर्यायों 
संभाव्येते । ततः प्रतिक्षणं पर्यायर्जीवो5नवस्थितः ॥११ दे॥ 

भूमिका---अब, जीव के, द्रव्य रूप से अवस्थितता (श्रोग्य वह का वह ही) होने 
पर भी पर्पयाथों से अनवस्थितता । (अध्ोव्यपना, भिन्‍तल-भिन्‍नपना, नानापना) प्रकाशते है-- 

अन्वयाथं--[ क्षण-भज्भसमुद्भवे जने | प्रतिक्षण उत्पाद और विनाश वाले जीव 
लोक में [कश्चित्‌ | कोई (भी जीव) [न एवं जायते | (द्रव्यपने से) न उत्पन्त ही होता है, 
और [न नश्यति| न नष्ट होता है, (क्योकि) [हि] निश्चय से [य भव: स विलय | जो 
(जीव) उत्ताद रूप है वही विनाशरूप है, (किन्तु) [सभवविलयौं इति तौ नाना| उत्पाद 
तथा विनाश, ऐसी वे दोनो (पर्याय) नाना (भिन्न-भिन्न, भेद रूप) है । 

टीका--प्रथम तो यहां न कोई (जीव) जन्म लेता है भौर न मरता है, (अर्थात्‌ 
इस लोक में कोई जोव न तो उत्पन्त होता है और न नाश को प्राप्त होता है), (ऐसा 
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होने पर भी) सनुष्य-देव-तिर्यच-तारकात्मक जीव लोक, प्रतिक्षण परिणामी होने से, क्षण- 
क्षण मे होने वाले विधाश और उत्पाद से भी सहित है। यह विरोध को (भी) प्राप्त नही 
होता, क्योंकि उद्भव और विलय का एकत्व और अनेकत्व है। जब उद्भव और विलय 
का एकत्व है तब पू्वपक्ष है और जब अनेकत्व है तब उत्तरपक्ष है। (अर्थात्‌-जब उत्पाद 
और विताश के एकत्व की अपेक्षा ली जाय तब यह पक्ष फलित होता है कि-'न तो जीव 
उत्पन्त होता है और न नष्ट होता है और जब उत्पाद तथा विनाश के अनेकत्व की 
अपेक्षा ली जाय तब प्रतिक्षण होने वाले बिचाश और उत्पाद का पक्ष फलित होता है।) 
वह इस प्रकार है--जंसे-'जो घड़ा है वही कुंडा है! ऐसा कहे जाने पर, घड़े ओर कूंडे के 
स्वरूप का एकत्व असम्भव होने से, उन दोनों की आधारभूत मिट्टी प्रगट होती है, उसी 
प्रकार 'जो उत्पाद है वही विनाश है' ऐसा कहे जाने पर, उत्पाद और विनाश के स्वरूप 
का एकत्व असम्भव होने से उन दोतों का आधारभृत क्रौव्य प्रगट होता है, इसलिये 
देवादि पर्याय के उत्पन्त होने और मनुष्यादि पर्याय के नष्ट होने पर, 'जो उत्पाद है वही 
विलय है' ऐसा मानने से (इस अपेक्षा से) उतर दोनो का आधारभ्षत् श्लोष्य वाला जीवद्रव्य 
प्रगट होता ही है (लक्ष्य में आता है) | इसलिये सवंदा द्रव्यपने से जीव टकोत्कीर्ण रहता 
है और फिर, जंसे--अन्य घडा है और अन्य कूँडा है” ऐसा कहे जाने पर, उन दोनों की 
आधारश्नत मिट्टी का अन्यत्व (भिन्‍न-भिन्‍तपता) असंभव होने के कारण घड़े का और कूंडे 
का (दोनों का भिन्न-भिन्न) स्वरूप प्रगट होता है, उस ही प्रकार “अन्य उत्पाद है ओर 
अन्य व्यय है! ऐसा कहा जाने पर, उन्त दोनों के आधारभूत क्रौव्य का अन्यत्व असभव 
होने से, उत्पाद और व्यय का स्वरूप प्रगट होता है, इसलिये देवादि पर्याय के उत्पन्न 
होने पर और मनुष्यादि पर्याय के नष्ट होने पर अन्य उत्पाद है और “अन्य व्यय हे! 
ऐसा सानने से (इस अपेक्षा से), उत्पाद और व्यय वाली देवादिपर्याय और मनुष्या- 
दिपर्याय प्रगट होती है (लक्ष्य मे आती है) । इसलिये जीच प्रतिक्षण पर्याय से अनवस्थित 
(भेदरूप) है ॥११४॥। 
तात्पयंबृत्ति 
अथ जीवस्य द्रव्येण नित्त्यत्वेषपि पर्यायेण विनश्वरत्व दर्शयति-- 
जायदि णेव ण णस्सदि जायते नैव न नश्यति द्रव्याथिकनयेन | वव ? खणभगसमुब्भवे जणे 
कोई क्षणभज्भसमुझ्भवे जने को5पि । क्षण क्षण प्रति भजुसमुझ्भ्वों यत्र सम्भवति क्षणभद्भसमुझ्भवस्त- 
स्मिन्क्षणभज्ध समुझ्भवे विनज्वरे द्रव्याथिकनयेन जने लोके जगति कश्चिदपि, तस्मास्नेंव जायते न 
चोत्पय्तत इति हेतु वदति जो हि भवो सो विलओ द्रव्याथिकनयेन यो हटि भवस्स एवं विलयो यत 
कारणातू । तथाहि--मुक्तात्मगा य एव सकलविमलकेवलजन्नानादिरूपेण मोक्षपर्यायेण भव उत्पाद स 
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एवं निश्चयरत्नत्रयात्मकनिश्चयमोक्षमार्गपर्यायेण विलयो विनाशस्तौ च॒ मोक्षपर्यायमोक्षमार्गपर्यायौ 
कार्यकारणरूपेण भिन्नौ, तदुभयाधारभूत यत्परमात्मद्रव्य तदेव मृत्पिण्डधटाधारश्रतमृत्तिकाद्रव्यवत्‌ 
मनुष्यपर्यायदेवपर्यायाधा रभूतससारिजीवद्रव्यवद्दा । क्षणभगसमुद्भवे हेतु कथ्यते | सभवविलओ त्ति ते 
णाणा सम्भवविलयौ द्वाविति तौ नाना भिन्नौं यत कारणात्तत पर्यायाथिकनयेन भगोत्पादौ | 
तयाहि--य एव पूर्वोक्तिमोक्षपर्यायस्योत्पादो मोक्षमार्गपर्यायस्य विनाशस्तावेव भिन्‍नौ न॒च तदाधार- 
भूतपरमात्मद्रव्यमिति । ततो ज्ञायते द्रव्याथिकनयेन नित्यत्वेडवि पर्यायरूपेण विनाशो5स्तीति ॥११६॥ 

उत्थानिका--भआग्गे कहते है कि द्रव्य की अपेक्षा जीवन नित्य है तथापि पर्याय की 
अपेक्षा विनाशीक या अनित्त्य है--- 


अन्वय सहित विशेषार्थ---(खणभगसमुब्भवे जणे) पर्यायाथिक्रनय से क्षण-क्षण मे 
नाश व उत्पन्त होता है ऐसे लोक में (कोई णेव जायदि ण णस्सदि) द्रव्याथिकनय से 
कोई जीव न तो उत्पन्त होता है और न नाश होता है । कारण (जो हि भवोसो बिलओ) 
जो निश्चय से उत्पत्ति रूप है वही नाश रूप है। (ते सभव बिलयत्ति णाणा) वे उत्पाद 
और नाश भिन्न-भिन्न है। क्षण-क्षण में जहां पर्यायाथिकनय से अवस्था का नाश व 
उत्पाद होता है ऐसे इस लोक से कोई भी जीव द्रव्याथिकनय से न नया पैदा होता है, न 
पुराना नाश होता है। इसका कारण यह है कि पर्याय की अपेक्षा जो निश्चय से उपजे है 
वही नाश होय है। जसे मुक्त आत्माओ का जो ही सर्व प्रकार निर्मल केवलज्ञानादि रूप 
मोक्ष की अवस्था से उत्पन्न होना है सो हो निश्चयरत्तत्रयमयी निश्चयसोक्षमार्ग की 
पर्याय की अपेक्षा विनाश होना है। वे मोक्ष पर्याय और सोक्षसार्ग पर्याय यद्यपि कार्य और 
कारण रूप से परस्पर भिन्‍न-भिन्‍न है तथापि इन पर्यायों का आधार रूप जो परमात्मा 
द्रव्य है सो वही है, अन्य नही है। अथवा जंसे मिट्टी के पिण्ड के नाश होते हुए और घटके 
बनते हुए इन दोनों की आधारभूत सिट्टी वही है। अथवा मनुष्य पर्याय को नष्ट होकर 
देव पर्याय को पाते हुए इन दोनो का आधार रूप संसारी जीव द्रव्य वही है। पर्यायाथिक 
नय से विचार करे तो वे उत्पाद और व्यय परस्पर भिन्न-भिन्न है । जैसे पहली कही हुई 
बात में जो कोई मोक्ष अवस्था का उत्पाद है तथा सोक्षसार्ग की पर्याय का नाश है ये 
दोनो ही एक नही है किन्तु भिन्‍न-भिन्‍न हैं। यद्यपि इन दोनो का आधार रूप परमात्म- 
द्रव्य भिन्‍त नही है अर्थात्‌ वही एक है इससे यह जाना जाता है कि द्रव्याथिकनय से 
द्रव्य से नित्यपना होते हुए भी पर्याय की अपेक्षा नाश है ॥११८६॥ 
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अथ जीवस्यानवस्थितत्वहेतुमुद्योतयति-- 
तम्हा दु णत्यि कोई सहावसमबद्धिठदों त्ति रंसारे । 
संसारो पुण किरिया संसरमागहस दवब्वस्स ॥१२०॥ 
तस्मात्तु नास्ति कणश्चित्‌ स्वभावसमवस्थित इति ससारे। 
ससार पुन क्रिया ससरतो  द्रृव्यस्थ ॥१२०॥ 

यत खलु जीबो द्वव्यत्वेवादस्थितो5षपि पययिरनवस्थित्तः, ततः प्रतीयते न कश्चिदपि 
संसारे स्वभधावेनावत्थित इति । यच्चातन्रानवस्थितत्वं तन्न संसार एवं हेतु: । तस्य सनुष्या- 
दिपर्यायात्मकत्वात्‌ स्वरूपेणैव तथाविधत्वातू । अथ यस्तु परिणममानस्य द्रव्यस्य पूर्वोत्तर- 
दशापरित्यागोपादात्मक: क्वियाख्यः परिणामस्तत्ससारर॒य स्वरूपम्‌ ॥१२०॥ 

भूमिका--अब, जीव की अनवस्थितता का हेतु प्रगट करते है--- 

अन्वयार्थ--[ तस्मात्‌ तु] इसलिये [ससारे] ससार में [स्वभावसमवस्थित. इति | 
स्वभाव से अवस्थित ऐसी [कश्चित्‌ नास्ति] कोई (वरतु) नही है, (भर्थात्‌ ससार में किसी 
भी वस्तु का स्वभाव केवल एक रूप रहना नही है) [पुन ]और (जो) [सश्रतो द्रव्यस्थ | 
(चारो गतियो मे) भ्रमण करने वाले (जीव) द्रव्य की [क्रिया] (अन्य अवस्था रूप) 
परिणति है, (वही) [ससार | ससार है । 

टीका--बयोकि वास्तद से जीघव द्रव्यत्व से अवस्थित होने पर भी पर्यायों से अन- 
वस्थित है, इससे यह प्रतीत होता है कि ससार में कोई भी (वस्तु) स्वभाव से अवत्थित 
नही है (अर्थात्‌ किसी का स्वन्ताव केदल अदिचल-एकरूप रहना नहीं है) और यहां (इस 
ससार मे) जो अनवल्थितता है उसमे संसार ही हेतु है, क्योक्ति उसके (संप्तार के) मनुप्यादि 
पयायात्मरुपना है, कारण कि वह संप्तार रूप से ही देसा (अनवस्थित ) है । (अर्थात्‌ संसार 
का स्वरूप ही ऐसा है।) अब, परिणमन करते हुये द्रव्य का जो पूर्व दशा का परित्याग 


5 
का 


तथा उत्तर दशा का ग्रहण रूप क्वलिया नामक परिणाम है, वह ही संसार का स्वरूप 
हैं ॥१२०।॥॥ 
तात्पयंदत्ति 
जय विनग्वरत्वे कारणमपन्यन्णत अधथडा प्रधमस्थले्विल्ारनतबेध मनपष्यदिपर्णायाणा कम- 
नितत्देन यहिनम्वरत्व सूचित तदेद गायात्रपेण विश्ेपेष व्याड्यातमिदानी तस्पोस्सहारमाह 
तम्हा दु णत्पि कोई सहावसमवदिठ्दों त्ति तस्मानज्रास्ति शम्चित्यशावसमवस्थित इंदि। 
स्मात्एटदोक्तप्जारेण मनृष्णदिए्णायाया विनश्वस्त्वब्यार्यन हत तस्मादेव क्ञायते पर्मानन्देर- 


» ससारे 
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निस्ससारशुद्धात्मनो विपरीते ससारे। ससारस्वरूप कथयति--संसारो पुण किरिया ससार पुत्र क्रिया 
निष्क्रियनिविकल्पशुद्धात्मपरिणतेविसदृशा मनुष्यादिविभावपर्यायपरिणतिरूपा क्रिया ससारस्वरूप । 
सा च कस्य भवति ? संसरमाणस्स जोवस्स विशुद्धज्ञानदशेनस्वभावमुक्तात्मनो विलक्षणस्थ ससरत 
परिभ्रमत ससारिजीवस्येति । तत स्थित मनुष्यादिपर्यायात्मसक ससार एवं विनश्वरत्वे कारण- 
मिति ॥१२०॥ 


एव शुद्धात्मनो भिन्नाना कर्मजनितमनुष्यादिपर्यायाणा विनश्वरत्वकथनमुख्यतया गाथाचतुष्ट- 
येच द्वितीयस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे इस विनाश स्वरूप जगत्‌ के लिये कारण क्‍या है ? उसको सक्षेप 
मे कहते है अथवा पहले स्थल मे अधिकार सूत्र से जो यह सूचित किया था कि मनुष्यादि 
पर्याये कर्मो के उदय से हुई है इससे विनाशीक है इसी ही बात को तीन गाथाओ से विशेष 
करके व्याख्यान किया गया अब उसको सकोचते हुए कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तम्हा ढु) इसी कारण से (ससारे) इस संसार मे (कोई 
सहावसमवदिठदो त्ति णत्थि) कोई वस्तु स्वभाव से स्थिर नही है । (पुण) तथा (ससरभा- 
णस्स जीवस्स) भ्रमण करते हुए जीव द्रव्य की (क्रिया) क्रिया (ससारो) ससार है । 
जेसा पहले कह चुके है कि सनुष्यादि पर्याये नाशवन्त है इसी कारण से यह बात 
जानी जाती है कि जेंसे परमानन्दसयों एक लक्षणधारी परम चतन्य के चमत्काररूप परिणत 
शुद्धात्म स्वभाव स्थिर है, वेसा कोई भी जीव पदार्थ इस ससार-रहित शुद्धात्मा से विपरीत 
संसार में अवस्थित नित्य नही है । तथा विशुद्ध ज्ञान-दर्शन स्वभाव के धारी मुक्तात्मा से 
बिलक्षण ससार मे भ्रमण करते हुपे इस संसारी जीव की जो क्रिया रहित और विकल्प 
रहित शुद्धात्मा की परिणति से विरुद्ध मनुष्यादि रूप विभावपर्याय से परिणमन् रूप 


क्रिया है सो ही ससार का स्वरूप है। इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्पादि पर्यायस्वरूप 
संसार ही जगत्‌ के नाश से कारण है ॥१२०॥ 


इस तरह शुद्धात्मा से भिन्‍त कर्मों से उत्पन्न सनुष्यादि पर्याय नाशवत है इस 
कथन की सुख्यता से चार गाथाओं के द्वारा दूसरा स्थल पुर्ण हुआ । 


अथ परिणामात्म के संसारे कुत पुद्गलश्लेषो येत्त तस्य सनुष्यादिपर्थायात्मकत्व- 
मित्यत्न समाधानसुपवर्णयति--- 


आदा कम्मसलिससो परिणाम लहदि कम्मसंजत्तं । 
तत्तो सिलिसदि कसम तम्हा कम्सं दु परिणामों ॥१२१॥ 


आत्मा कर्ममलीमस परिणाम लभते कर्मसयुक्तम्‌ । 
तत श्लिप्यति कर्म तरमात्‌ कर्म तु परिणाम ॥१२१॥ 


१ तु (ज० बृ०) 


पवयणसारो ] [ ३०३ 


यो हि नाम संसारनाप्तायमात्मतस्तथाविधः: परिणामः स एवं द्रव्यकमेश्लेषहेतु' । 
अथ तथाविधपरिणामस्यापि को हेतुः, द्रव्यकर्म॑ हेतुः तस्य, द्रव्यक्मसंयुक्तत्वेनेवोपलस्भात्‌ । 
एवं सतीतरेतराश्ययदोष: न हि। अनाविप्रसिद्धद्रव्यकर्मा सिसंबद्धस्थात्मनः प्रावतनद्रव्यकर्स- 
णस्तत्र हेतुत्वेनोपादानात्‌ू एवं कार्यकारणभूतनवपुराणद्रव्यकमंत्वादात्मनस्तथाविधपरि- 
णामो द्रव्यकर्मेव | तथात्मा चात्सपरिणासकतु त्वादृद्रव्यकर्मकर्ताप्युपचारात्‌ ॥१२१॥ 

भूसिका--अब, परिणसनस्वरूप संसार में किस कारण से पुद्गल का सम्बन्ध होता 
है-कि जिससे उसके (संसार के) सनुष्यादि पर्यात्मकपना होता है ? इसका यहां समाधान 
करते है--- 

अन्वयार्थ--[ कर्ममलीमस आत्मा] कर्म से मलिन आत्मा [कर्म सयुक्त परिणाम | 
कर्मसयुक्त परिणाम को (द्रव्यकर्म के सयोग से होने वाले अशुद्ध परिणाम को) [लभते ] 
प्राप्त करता है, [तत ] उससे [कर्म श्लिष्यति | कर्म चिपक जाता है (द्रव्य कर्म का बंध 
होता है), [तस्मात्‌ तु] इसलिये [परिणामः कम ] परिणाम कर्म है । 

टीका---'संसार' नामक जो यह आत्मा का तथाविध (उस प्रकार का परिणाम है 
वही द्रव्यकर्म के चिपकने का (बन्ध का) हेतु है। अब, उस प्रकार के परिणाम का हैतु 
कौन है ? (इसके उत्तर में कहते है कि) द्रव्यकर्म उसका हेतु है, क्योंकि द्रव्यकर्म की' 
संयुक्तता से ही वह (अशुद्ध परिणाम) कर्म है । 

शका--ऐसा होने से इतरेतराश्रयदोष” आयगा, क्योंकि अनादिसिद्ध द्रव्यकर्म के 
साथ सम्बद्ध आत्माका जो पुर्वेका द्रव्यकमं है उसका वहां हेतुरूप से ग्रहण (स्वीकार) 
किया गया है। 

इसप्रक्वार नवीन द्रव्यकर्म जिसका कारणभूत है, और पुराना द्रव्यकर्म जिसका 
कारणभुत है, ऐसा आत्मा का तथाविध परिणास होने से, वह उपचार से द्वव्यकर्म ही है, 
और आत्मा भो अपने परिणाम का कर्त्ता भी उपचार से है ॥१२२॥। 
द्रव्यकर्म अशुद्ध परिणाम का कारण है। २ एक असिद्ध बात को सिद्ध करने के लिये दूसरी असिद्ध बात का 
आश्रय लिया जाय, और फिर उस दूसरी बात को सिद्ध करने के लिये पहली का आश्रय लिया जाय,--सो इस तक्क- 
दोष को इतरेतराश्रयदोप कहा जाता है । 

द्रव्यकर्म का कारण अशुद्ध परिणाम कहा है, फिर उस अगुद्ध परिणाम के कारण के सम्बन्ध में पूछे जाने 
पर, उसका कारण पुन द्रव्यकर्म कहा है, इसलिये शकाकार को शका होती है कि इस वात में इतरेतराश्रय दोप 
आता है। ३ नवीन द्रव्यकर्म का कारण अशुद्ध आत्मपरिणाम है, और उस अशुद्ध आत्म-परिणाम का कारण बह 
का वही (नवीन) द्रव्यकर्म नहीं किन्तु पहले का (पुराना) द्रव्यकर्म है, इसलिये इसमे इतरेतराश्रय दोष नही आता । 
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तात्पर्यवृत्ति 

अथ ससारस्य कारण ज्ञानावारणादि द्रव्यकर्म तस्य तु कारण मिथ्यात्वरागादिपरिणाम 
इत्यावेदयति-- 

आदा निर्दोपिपरमात्मा निश्चयेन शुद्धवुद्धेकस्वभावोडषपि व्यवहारेणानादिकमंबन्धवशाव्‌ 
कम्ममलिससो कर्ममलीमसो भवति । तथा भवन्सन कि करोति ? परिणाम लह॒दि परिणाम लभते। 
कथम्भूत ? कम्मसजुत्तं कर्मरहितपरमात्मगों विसदुशकर्मसयुक्त मिथ्यात्वरागादिविभावपरिणाम 
तत्तो सिलिसदि कम्सं तत परिणामात्‌ श्लिष्यति वध्नाति | कि ? कर्म । यदि पुनर्निर्मलविवेकज्योति - 
परिणामेन परिणमति तदा तु कर्म मुझ्चति तम्हा कम्मं तु परिणामों तस्मात्‌ कर्म तु परिणाम । यस्मा- 
द्रागादिपरिणामेन कर्म बध्नाति, तस्माद्रागादिविकल्परूपो भावकर्मस्थानीय सरागपरिणाम एव कर्म- 
कारणत्वादुपचारेण कर्मेति भण्यते । तत स्थित रागादिपरिणाम कर्मवन्धकारणमिति ॥१२१॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि ससार का कारण ज्ञानावरण आदि द्रव्यकर्म है 
और इन द्रव्यकर्म के बध का कारण मिथ्यादर्शन व राग आदि रूप परिणाम है-- 
अच्वय सहित विशेषार्थ--(आदा कस्ममलिससो) आत्मा द्रव्य कर्मो से अनादि 
काल से मेला है इसलिये (कम्मसंजुत्त परिणाम ) सिथ्यात्व आदि भाव-कर्म रूप परिणाम 
(लह॒दि) प्राप्त होता है। (तत्तो) उस मिथ्यात्व आदि परिणाम से (कम्म सिलिसदि) 
पुद्गल कम जीव के साथ बध जाता है (तम्हा) इसलिये (परिणामों) मिथ्यात्व व रागादि 
रूप परिणम ही (कम्मं दु) भावकर्म है अर्थात्‌ कर्म के बन्ध का कारण है। निश्चय- 
नय से यह दोष-रहित परमात्मा शुद्धबुद्ध एक स्वभाव वाला होने पर भी व्यवहार नयसे 
अनादि कम बन्ध के कारण कर्मो से मेला हो रहा है। इसलिये कर्म रहित परमात्मा से 
विरुद्ध कर्मसहित सिथ्यात्व व रागादि परिणाम को प्राप्त होता है--इस परिणाम से द्रव्य 
कर्मो को बांधता है। ओर जब निर्मल भेद-विज्ञान की ज्योतिरुप परिणाम भे परिणमत्ता 
है तब कर्मो से छूट जाता है, क्योकि रागद्वेब आदि परिणाम से कर्म बंधता है । इसलिये 
राग आदि विकल्परूप जो भावकर्म या सरागपरिणाम है सो ही द्रव्यकर्मों का कारण 
होने से उपचार से कर्म कहलाता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि राग आदि परिणाम्त ही 
कर्म बन्ध का कारण है ॥१२१॥ 
अथ परमाथर्थदित्मनो द्रव्यकर्माकतु त्वमुद्योतयति--- 
परिणामों सयमादा सा पुण किरिय त्ति होदि जीवमया । 
किरिया कम्स त्ति सदा तम्हा कम्मस्सण दु कत्ता ॥१२२॥ 


परिणाम स्वयमात्मा सा पुन क्रियेति भवति जीवमयी । 
क्रिया कर्मेति मता तस्मात्कर्मणो न तु कर्ता ॥१२२॥। 


१ तू (ज> वृ०) 
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आत्मपरिणाप्तो हि तावत्स्वयमात्मेव, परिणासितः परिणामस्वरूपकतु त्वेत परिणा- 
मादनन्यत्वात्‌ । यश्च तस्य तथाविधः परिणासः सा जीवमश्येव क्रिया, सर्वंद्रव्याणां 
परिणामलक्षणक्रियाया आत्मसयत्वाध्युपपसात्‌ । था च॒ क्रिया सा पुनरात्मना स्वतस्त्रेण 
प्राप्पत्वात्कम + ततस्तस्थ परमार्थादात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य भावकर्भंण एव कर्ता, 
न तु पुदगलपरिणामात्मकस्य द्रव्यकर्मण: । अथ द्रव्यकर्मणः कः कर्तेति चेत्‌ ? पुरइगलपरि- 
णामो हि तावत्स्वयं पुद्गल एवं, परिणासित: परिणामस्वरूपकत्‌ बेन परिणामादन- 
न्यत्वात्‌ । यश्च तस्थ तथावबिध. परिणामः सा पुद्गलमय्येव क्रिया, सर्वेद्रव्याणों 
परिणत्मलक्षणक्रियाया आत्ममयत्वाभ्युपगमात्‌ । या च क्रिया सा पुना पुद्गलेन स्वत- 
न्त्रेण प्राप्यत्वात्कसम । ततस्तस्य परमार्थात्‌ एद्गलात्मा आत्मपरिणामात्सकस्य द्रव्यकमेण 
एवं कर्ता, न त्वात्मपरिणासात्मकल्ण भावकर्मण: तत आत्मात्मस्वरूपेण परिणमति न 
पुद्गलस्वरूपेण परिणसति ॥१२२॥ 

भूमिका---अब, परमार्थ से आत्मा के द्रव्यकर्म का अक्षत्‌ त्व प्रकाशित करते है 
(निश्चय से आत्मा द्रव्यकर्म का कर्ता नही है ऐसा प्रगट करते है)--- 

अन्वयार्थ--[ परिणाम | परिणाम [स्वयम्‌ | स्वय॑ [आत्मा] आत्मा है, [सा 
पुत | और वह [जीवमसयी क्रिया इति भवति| जीवमय क्रिया है, [क्रिया] क्रिया को 
[कर्म इति मता | कर्म माना गया है, [तस्मात्‌ ] इसलिये आत्मा [कर्मेण. कर्ता तु न| 
द्रव्यकर्म का कर्त्ता तो नही है । 

टीका--प्रथम तो आत्मा का परिणाप्त वास्तव में स्वयं आत्मा ही है, क्योंकि 
परिणामी के परिणास के स्वरूप का करत्तापता होने से, अनन्यपत्ता है। जो उस (आत्मा) 
का तथाविध परिणाम है, वह जीवमयी ही क्रिया है, क्योंकि सर्व द्वव्यों की परिणाम 
लक्षण वाली क्रिया आत्ममयता (निजमयता) से स्वीकार की गई है जो (जोवमयी ) क्रिया 
है, वह, आत्मा के द्वारा स्वतन्त्रतया प्राप्प होने से, कर्म है। इसलिये परमाथ्थ से आत्मा 
अपने परिणाम स्वरूप भावकर्म का ही कर्ता है, किन्तु पुद्गल परिणाम्त स्वरूप द्रव्यकर्म 
का नही । 

अब यहां यह प्रश्व होता है कि (जीव भावकर्म का ही कर्त्ता है तब फिर) द्रव्य 
कर्म का कर्त्ता कोन है ?' इसका उत्तर इस प्रकार है--प्रथम तो पुद्गल का परिणाम 
वास्तव मे स्वयं पुद्गल ही है, क्योकि परिणामी के, परिणाम के स्वरूप का कर्तापना 
होने से अनन्यपत्रा है। जो उस (पुदुगल) का तथाबविध परिणाम है, वह पुद्गलमयी ही 


| जै 
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क्रिया है, क्योंकि सर्व द्रव्यों की परिणाम स्वरूप क्रिया निजमय होती है, यह स्वीकार 
किया गया है । जो (पुदगलमयी) क्रिया है, वह पुद्गल के द्वारा स्वतन्त्रतया प्राप्त होने 
से, कर्म है। इसलिये परमार्थ से पुदुगल अपने परिणाम स्वरूप उस द्रव्यकर्म का ही 
कर्ता है, किन्तु आत्मा के परिणास स्वरूप भावकर्म का नहीं । इससे (यह समझना 
चाहिये कि) आत्मा आत्मस्वरूप परिणवित होता है, पुश्गलस्वरूप परिणसित नहीं 


होता ॥१२२॥। 
तात्पर्यवृत्ति 

अथात्मा निश्चयेन स्वकीयपरिणामस्यैव कर्ता, न च द्रव्यकर्मण इति प्रतिपादयति । अथवा 
द्वितीयपातनिकाशुद्धपारिणामिकपरमभावग्राहकेण शुद्धनयेन यथैवाकर्ता तथैवाशुद्धनयेनापि साख्येन 
यदुकक्‍त तन्निषेधार्थमात्मनों वन्धमोक्षसिद्धबर्थ कथचित्परिणामित्व व्यवस्थापयतीति पातनिकाहइय 
मनसि समप्रधार्य सूत्रमिद निरूपयति--- 

परिणामी सयमादा परिणाम स्वयमात्मा आत्मपरिणामस्तावदात्मैव | कस्मात्‌ ? परिणाम- 
परिणामिनोस्तन्मयत्वात्‌ । सा पुण किरियत्ति होदि सा पुत्र क्रियेति भवति स च परिणाम क्रिया परि- 
णतिरिति भवति । कथम्भूता ? जीवमया जीवेन निव्‌ त्तत्वाज्जीवमयी किरिया कम्म त्ति मदा जीवेन 
स्वृतन्त्रेण स्वाधिनेन शुद्धाशुद्धोपादानका रणभूतेन प्राप्यत्वात्सा क्रिया कर्मेति मता समता । कर्मणब्देनात्र 
यदेव चिद्रप जीवादभिन्त भावकर्मसज्ञ निश्चयकर्म तदेव ग्राह्म | तस्येव कर्ता जीव तम्हा कम्मस्स 
णदु कत्ता तस्मादृद्रव्यकर्मणो न कर्तेति। अनैतदायाति-यद्यपि कथचित्‌ परिणामित्वे सति जीवस्य 
कतृ त्व जात तथापि निश्चयेन स्वकीयपरिणामानामेव कर्ता पुदूंगलकर्मणा व्यवहारेणेति । तत्र तु यदा 
शुद्धोपादानका रणरूपेण शुद्धोपयोगेव परिणमत्ति तदा मोक्ष साधयति, अशुद्धोपादानकारणेन तु बन्ध- 
मिति । पुदंगलोषपि जीववच्नचिश्वयेन स्वकीयपरिणामानामेव कर्ता जीवपरिणामाना व्यवहारे- 
णेति ॥१२२॥ 

एवं रागादिपरिणामा कर्मवन्धकारण तेषामेव कर्ता जीव इतिकथनमुख्यतया गाथाहयेन 
तृतीयस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि निश्चय से यह आत्मा अपने ही परिणाम का कर्ता 
है, द्रव्य कर्मो का कर्ता नही है। अथवा दूसरी उत्थानिका यह है कि शुद्ध पारिणामिक परम 
भाव को ग्रहण करने वाली शुद्धनय से जैसे यह जीव अकर्ता है वैसे ही अशुद्ध निश्चयनप से 
भी साख्य मत के कहे अनुसार जीव अकर्ता है । इस बात के निषेध के लिये तथा आत्मा के 
बन्ध व मोक्ष सिद्ध करने के लिये किसी अपेक्षा परिणामीपना है ऐसा स्थापित करते है । 
इस तरह दो उत्थानिका मन मे रखकर आगे का सूत्र आचार्य कहते है । 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(परिणामों सयस् आदा) जो परिणाम या भाव है सो 


स्वयं आत्मा है (पुण सा किरिय त्ति होदि) तथा वही परिणाम क्रिया है। (जीवमयी ) 
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। 
क्योकि, वह क्रिया जीव के द्वारा की गई है इसलिये जीवमयी है (किरिया कस्मत्ति सदा) 
तथा जो क्रिया है उसी को जीव का कर्म ऐसा साना है (तसम्हा कम्मस्स ण दु कत्ता) 
इसलिये यह आत्मा द्रव्यकर्स का कर्ता नही है । 

आत्मा का जो परिणाम होता है वह आत्मा ही है क्योंक्ति परिणाम ओर परिणामी 

तन्मय होते है। इस परिणाम को ही क्विया कहते है क्योंकि यह परिणाम जीव से उत्पन्न 

हुआ है । जो क्रिया जीवने स्वाधीनता से शुद्ध या भशुद्ध उपादानकारण रूप से प्राप्त की 
है बह क्रिया जीव का कर्स है यह सम्मत है। यहां कर्म शब्द से जीव से अभिन्‍त चंतन्य 
कम को लेना चाहिये । इसी को भावकर्स या निश्वयकर्स भी कहते है। इस कारण यह 
आत्मा द्रव्यकर्मो का कर्ता नहीं है। यहां यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि जीव कथंचित्‌ परि- 
णामी है इससे जीव के कर्तापना है तथापि निश्चय से यह जीव अपने परिणामों का हो 
कर्ता है, व्यवहार मात्र से ही पुदूगल कर्मो का कर्त्ता है। इनसे से भी जब यह जीव शुद्ध 
उपादान रूप से शुद्धोपपोग रूप से परिणसन करता है तब सोक्ष को साधता है ओर जब 
अशुद्ध उपादान रूप से परिणसता है तब बन्ध को साधता है । इसी तरह पुद्गल भी जीव 
के समान निश्चय से अपने परिणासों का ही कर्ता है। व्यवहार से जीव के परिणामों का 
कर्ता है, ऐसा जानना ॥१२२॥ 

इस तरह रागादि भाव कर्मबंध के कारण है उन्ही का कर्त्ता जीव है, इस कथन 
को मुख्यता से दो गाथाओं में तीसरा स्थल पूर्ण हुआ । 


अथ कि तत्स्वरूपं येत्रात्मा परिणमतीति तदाबेदयति--- 
परिणमदि चेदणाएं आदा पुण चेदणा तिधाभिमदा । 


सा पुण णाणे कस्से फलस्सि वा कम्मणो भणिदा ॥१२३॥ 
परिणमति चेतनया आत्मा पुन चेतना त्रिधाभिमता । 
सा पुन ज्ञाने कर्मण फले वा कर्मणो भणिता ॥१२३॥ 


यतो हि. वाम द्ेतन्यमात्मनः स्वधमंब्यापकत्वं, ततश्चेतनंवात्मनः स्वरूपं तया 
खल्दात्मा परिणमति । यः कश्चनाप्यात्मन: परिणासः स॒सर्वोषपि चेतनां नातिवर्तत इति 
तात्पयंप््‌ । चेतना पुनर्ज्ञनकर्मकंफलत्वेन त्रेधा । तत्न ज्ञानपरिणतिर्ज्ञानचेतना, कर्मपरिणति: 
फर्मंचेतना, कमंफलएरिणतिः कर्मफलचेतना ॥१२३॥। 

भूसिका--भब, यह कहते है कि वह कौन सा स्वरूप है जिसरूप आत्मा परिण- 
सित होतो है ?-- 
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अन्चया्थं--[ आत्मा | आत्मा [चेतनया | चेतनारूप से [परिणमति] परिणमित 
होता है। [पुन | और [चेतना] चेतना [त्रिधा अभिमता | तोन प्रकार की मानी गई है 
[पुन |] और [सा] वह |[ज्ञाने] ज्ञान सम्बन्धी, [कर्मणि] कर्मसम्बन्धी [वा] अथवा 
[कर्मण. फले ] कर्मफल सम्बन्धी [भणिता | कही गई है । 

टीका--व्योकि चंतनन्‍्य आत्मा का स्वधर्मंव्यापक' है, इसलिये चेतना ही आत्मा 
का स्वरूप है, उस रूप (चेतनारूप ) वास्तव में आत्मा परिणमित होती है। आत्मा का 
जो कुछ भी परिणाम हो वह सब ही चेतना का उल्लंघन नही करता, (अर्थात्‌ आत्मा का 
कोई भी परिणाम चेतना को किचित्‌मात्र भी नहीं छोडता-बिना चेतना के बिल्कुल नही 
होता )-यह तात्पर्य है और चेतना ज्ञानरूप, कमेरूप ओर कर्मफलरूप से तीन प्रकार की 


है। उसमे ज्ञानपरिणति ज्ञानचेतना, कर्म परिणति कर्मचेतना और कर्मफलपरिणति कर्म- 
फलचेतना है ॥१२३॥ 
तात्ययंवृत्ति 

अथ येन परिणामेनात्मा परिणमति त परिणाम कथयति--- 

परिणमदि चेदणाए आदा परिणमति चेतनया करणभूतया। स क ? आत्मा। य कोः्प्यात्मन 
शुद्धाशुद्धपरिणाम स सर्वोष्पि चेतना न त्यजति इत्यभिप्राय । पुण चेदणा तिधाभिमदा सा चेतना 
पुनस्त्रिधाभिमता | कुच्र कुत्र ? णाणे ज्ञानविषये कस्मे कर्मंविषये फलस्मि वा फले वा । कस्य फले ? 
कम्मणो कर्ण भणिदा भणिता कथितेति | ज्ञानपरिणति ज्ञानचेतना अग्रनेवक्ष्ममाणा, कर्मपरिणति 
कर्मचेतना कर्मफलपरिणति कर्मफलचेतनेति भावार्थ ॥१२३॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जिस परिणाम से आत्मा परिणमन करता है, वह 
परिणाम क्या है--- ४. हू 


वय सहित विशेषा्थ--(आदा) आत्मा (चेदणाए) चेतना के स्वभाव रूप से 
(परिणमदि) परिणमन करता है (पुण) तथा (चेदणा तिधा अभिमदा) वह चेतना तीन 
प्रकार मानी गई है। (पुण) अर्थात्‌ (सा) वह चेतना (णाणे) ज्ञान के सम्बन्ध में (कम्मे) 
कर्म या कार्य के सम्बन्ध मे (वा कस्मणों फलम्सि) तथा कर्मो के फल में (भणिदा) कहो 
गई है। हर एक आत्मा चेतना से परिणमन करता रहता है अर्थात्‌ जो कोई भी आत्मा 
का शुद्ध या अशुद्ध परिणाम है वह सर्व ही परिणाम चेतना को नहीं छोड़ता है। बह 
चेतना जब ज्ञान को विषय करती है अर्थात्‌ ज्ञान की परिणति में वर्तंत करती हे तब 
उसको ज्ञान चेतना कहते है। जब वह चेतना किसी कम के करने में उपयुक्त है तब उसे 
कर्म चेतना और जब वह कर्मो के फल को तरफ परिणमन कर रही है तब उसको कर्मफल 
चेतना कहते है। इस तरह चेतना तीन प्रकार की होती है ॥१२३॥ 


१ स्वधर्मव्यापकत्व-निजधर्मो में व्यापकपना । 
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अथ ज्ञानकर्मकर्सफलस्वरूप पुपवर्णय ति--- 
णाणं अटठवियप्पो. कश्शे जीवेण जं ससारद्ध । 
तम्रणेगदिध॑ भाणिद! फल पफ्ति सोद्खं व दुक्खें वा ॥१२४॥ 
ज्ञानमर्थविकल्प कर्म जीवेन यत्समारब्धम_। 
तदनेकविध भणित फलमिति सौख्य वा दु ख वा ॥१२४।॥ 

अर्थविल्कपस्तावत्‌ ज्ञानस । ततन्र कः खल्वर्थ;, ? स्वपरविभागेन।वस्थितं चिशवं, 
विकल्पस्तदाक्ारावभासनस्‌ । यत्तु झुकुरुन्वहदबाभोग इंच युगपदवभासमावस्वपराकारों- 
थे व्कल्पस्तद्‌ ज्ञानत्‌ । क्रियमाणमात्मना कम, क्रिययाण: खल्व्ात्मा प्रतिक्षणं तेन तेन 
भावेव भवदता यः तखड्ाव. स एवं कर्मात्मना प्राप्यत्वात्‌ । तत्वेकविधसपि द्रव्यकरमोपाधि- 
सन्तिधित-द्वावास:ड्धावाध्यासनेकविधस्‌ । तस्यथ कर्मणो यस्तिष्पाद्य सुखदु:ख तत्कमंफलम्‌ । 
तत्र यद्द्॒व्यकर्मोपाधिसान्तिध्यास:द्रावात्कर॑तस्य फलमनाकुलत्वलक्षणं प्रकृतिभृत॑ लोख्यं, 
यत्तु द्रव्यकर्मोपाधिसान्तिध्यस:ड्रावात्कर्स तस्य फल सौख्यलक्षणाभ्ावाद्िक्ृति भृतं दुःखम्‌ । 
एव ज्ञानकर्मकर्मसलस्वरूपनिश्चय: ॥१२४।॥ 

भूमिका--अब ज्ञान, कर्म और कर्म फल का स्वरूप वर्णन करते है-- 

अन्दयार्थ-- अर्थविकल्प ] अर्थ विकल्प (अर्थात्‌ स्व-पर पदार्थों का भिन्‍नता पूर्वक 
युगपत्‌ अवभासन) [ज्ञान| ज्ञान है, [जीवेन | जीव के द्वारा [यत्‌ समारब्ध] जो किया 
जा रहा हो वह [कर्म] कर्म है, [तत्‌ अनेकविध ] वह कर्म अनेक प्रकार का है, [सौख्य 
वा दुख वा| सुख अथवा दु ख [फल इति भणितम्‌ | कर्मफल कहा गया है । 

टीका--प्रथम तो, अर्थविकल्प ज्ञान है। वहाँ, अर्थ कया है ? स्व-परके विभाग- 
पु्बंक अवस्थित विरव अर्थ (समस्त पदार्थ) है। उसके आकारो का अवभासन (प्रकाशित 
होना) विकल्प है। और दर्पण के निज विस्तार की भाँति (अर्थात्‌ जैसे दर्पण के निज 
विस्तार मे स्व और पर आकार एक ही साथ प्रकाशित होते है; उसी प्रकार) जिपमे 
एक ही साथ स्व-परा-क्वार अदभासित होते है, ऐसा बर्थ-विक्लल्प ज्ञान हैं। जो आत्मा के 
हारा किया जाता है वह कम है। क्रिया करती हुई आत्मा वास्तव मे प्रतिक्षण उन- 
उन भादरूप होती है। जो वह भाद है वही, आत्मा के द्वारा प्राग्य होने से, कर्म है। 
वह (दर्म) एक प्रकार का होने पर भी द्रव्पयकरमेरप उपाधि की निकृटता के सदुभाव 

ओर असद्भाव के कारण अनेक प्रकार का है । 
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अब कर्म से उत्पन्न किया जाने वाला सुख-दुःख कर्मफल है। वहां, द्रव्य कर्मरूप 
उपाधि की निकटता के असद्भाव के कारण जो कर्म होता है, उसका फल अनाकुलत्व- 
लक्षण प्रकृति (स्वभाव) भृत-सुख है, और द्रव्यकर्म रूप उपाधि की निकटता के सद्भाव 
के कारण जो कर्म होता है, उसका फल विक्ृति-(विकार) भृत दुःख है, क्योंकि वहां सुख 
के लक्षण का अभाव है। 

इस प्रकार ज्ञान, कम और कर्मफल के स्वरूप निश्चित हुये ॥१२४॥ 


तात्पयंबृत्ति 
अथ ज्ञानकर्मकर्मफलरूपेण त्रिधा चेतना विशेषेण विचारयति-- 
णाण अद्ठवियप्पं ज्ञान मत्याविभेदेताष्टविकल्प भवति । अथवा पाठान्तर णाणं अद्ठवियप्पों 
ज्ञानमर्थविकल्प तथाह्मर्थ परमात्मादिपदार्य अनन्तज्ञानसुखादिरूपो5हमिति, रागाद्यास्रवास्तु मत्तो 
भिन्ना इति स्वपराकारावभासेनादर्श इवार्थपरिच्छित्तिसमर्थों विकल्प विकल्पलक्षणमुच्यते । स एव 
ज्ञान ज्ञानचेतनेति | कम्म॑ जीवेण जे समारद्ध कर्म जीवेन यत्समारबव्ध बुद्धिपूर्वकमनोवचनकायव्या- 
पाररूपेण जीवेन यत्सम्यक्कर्त मारब्ध तत्कर्म भण्यते | सैव कर्मचेतनेति तमरणेगविहं भणिय तच्च कर्म 
शुभाशुभशुद्धोपयोगभेदेनानेकविध त्रिविध भणितमिदानी फलचेतना कथ्यते--फलति सोक्खं व दुःख वा 
फलमिति सुख व दुख वा विषयानुरागरूप यदशुभोपयोगलक्षण कर्म तस्य फलमाकुलत्वोत्पादक 
नारकादिदु ख, यच्च धर्मानुरागरूप शुभोपयोगलक्षण कर्म तस्थ फल चक्रवर्त्याविपस्चेन्द्रियभो- 
गानुभवरूप, तच्चाशुद्धनिश्वयेन सुखमप्याकुलोत्पादकत्वात्‌ शुद्धनिश्वयेन दु खमेव | यच्च रागादिं- 
विकल्परहितशुद्धोपपोगपरिणतिरूप कर्म तस्थ फलमनाकुलत्वोत्पादक परमानन्देकरूपसुखामृतमिति । 
एव ज्ञानकर्म्मकर्मफलचेतनास्वरूप ज्ञातव्यम_ ॥१२४॥ 
उत्थानिका--आगे चेतना के तीन प्रकार ज्ञानचेतना, कर्मचेतना तथा कर्मफेल- 
चेतना के स्वरूप का विशेष विचार करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाणं अट्ठवियप्पं) ज्ञान समति आदि के भेद से आठ 
प्रकार का है। अथवा (अद्ठवियप्पो) पदार्थों के जानने मे समर्थ जो विकल्प है (णाण) 
वह ज्ञान या ज्ञान चेतना है । (जीवेण जं समारद्धं कम्मं) जीव के द्वारा जो प्रारस्भ किया 
हुआ कम है (तमणेगविहं भणियं) वह अनेक प्रकार का कहा गया है इस कर्म की चेतना 
सो कर्म चेतना है (वा सोक्ख व दुबखं फलत्ति) तथा सुख या दुःख रूप फल में चेतना सो 
कर्मफल चेतना है। ज्ञान को आर्थ का विकल्प कहते है--जिसका प्रयोजन यह है कि 
ज्ञान अपने और परके आकार को झलकाने वाले दपेण के समान स्व-पर पदार्थों को जानने 
में समर्थ है। वह ज्ञान इस तरह जानता है कि अनन्तज्ञान सुखादि रूप में परमात्मा 
पदार्थ हूँ तथा रागादि आजस्रव को आदि लेकर सर्व पुद्गलादि द्रव्य मुझसे भिन्‍न है। इसी 
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अर्थ विकल्प को ज्ञानचेतना कहते है। इस जीव ने अपनी बुद्धिपुर्वके सन वचन काय के 
व्यापार रूप से जो कुछ करना प्रारम्भ किया हो उसको कर्म कहते है। यही कर्मचेतना 
है । सो कर्मंचेतना शुभोपयोग, अशुभोपयोग और शुद्धोपयोग के भेद से तीन प्रकार की 
कही गई । सुख तथा दुःख को कर्म का फल कहते हैं उसको अनुभव करना सो क्मफल- 
चेतना है । विषयानुराग रूप जो अशुभोपषयोग लक्षण कर्म है उसका फल अति आकुलता 
को पेदा करने वाला तारक आदि का दुःख है। धर्मानुराग रूप जो शुभोपयोग लक्षण 
कंस है उसका फल चक्रवर्ती आदि पंचेन्द्रियों के भोगों का भोगना है। यद्यपि इसको 
अशुद्धनिश्वयनय से सुख कहते है तथापि यह आकुलता को उत्पन्न करने वाला होने से 
शुद्धनिश्वयनय से दुःख ही है। और जो रागादिं रहित शुद्धोपयोग में परिणसन रूप कर्म है 
उसका फल अनाकुलता को पेदा करने वाला परमानन्दसयी एक रूप सुखामृत का स्वाद 
है। इस तरह ज्ञानचेतना, कर्म चेतता और कर्मफलचेतना स्वरूप जानना चाहिये ॥१२४।॥। 


अथ ज्ञानकमंकर्मफलान्यात्मत्वेन निश्चिनोति--- 


अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाणकम्मफलभादी । 


तम्हा णाणं कम्सं फलं च आदा मुणेदव्वो ॥१२५॥ 
आत्मा परिणामात्मा परिणामो ज्ञानकर्मफलभावी । 
तस्मात्‌ ज्ञान कर्म फल चात्मा ज्ञातव्य ॥१२५॥ 


आत्मा हि तावत्परिणामात्मेव, परिणामः स्वयमात्मेति स्वयमुक्तत्वात्‌ । परिणामस्तु 
चेतनात्मकत्वेन ज्ञानं कर्म कर्मफलं वा भवितु शीलः, तन्मयत्वाच्चेतनाया: । ततो ज्ञान 
कर्म कमंफल चात्मेव । एवं हि शुद्धद्रव्यनिरूपणायां परद्रव्यसंपर्कासंभवात्पर्पायाणां 

द्रव्यान्त:प्रलयाच्च शुद्धद्रव्य एवात्मावतिष्ठते ॥१२५॥। 

भूमिका--अब ज्ञान, कर्म ओर कर्मफल को आत्मा छप से निश्चित करते है-- 

अन्वयार्थे---[ आत्मा परिणामात्मा | आत्मा परिणाम स्वभाव वाली है, [परिणाम ] 
परिणाम [ज्ञानकर्मफलभावी ] ज्ञान रूप, कमंझप और कर्मफलरूप होता है, [तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ज्ञान, कम, फल च | ज्ञान, कर्म और कर्मफल [आत्मा ज्ञातव्य | आत्म-स्वरूप 
समझने चाहिये । 

टीका--प्रथम तो आत्मा वास्तव में परिणाम स्वरूप ही है, क्योकि 'परिणाम 
स्वयं आत्मा है, ऐसा (१२२ वी गाथा में भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचाये देव ने) स्वयं कहा है। 
परिणाम तो चेतना स्वरूप होने से ज्ञान, कर्म और कर्मफल रूप होने के स्वभाव वाला 
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है, क्योंकि चेतना तनन्‍्मय (ज्ञानमय, कर्ममय अथवा कर्मफलभय ) होती है। इसलिये ज्ञान, 
कर्म ओर कर्मफल आत्मा ही है। इसी प्रकार वास्तव में शुद्ध द्रव्य के चनिरूपण से, 
परद्रव्य के सम्पर्क (सम्बन्ध) का असम्भव होने से और पर्यायों का द्रव्य के भीतर प्रलीन 
(लोप ) हो जाने से, आत्मा शुद्ध द्रव्य ही रहता है ॥१२५॥ 


तात्पयबत्ति 


अथ ज्ञानकर्मकर्मफयान्यभेदनयेनात्मैव भवतीति प्रज्ञापयति-- 


अंप्पा परिणासप्पा आत्मा भवति ? कथस्थभ्रूत ? परिणामात्मा परिणामस्वभाव । कस्मा- 
दिति चेत्‌ ? “परिणामों सयमादा” इति पूर्व स्वयमेव भणितत्वात्‌ । परिणाम कथ्यते परिणामों 
णाणकस्मफलभावी परिणामों भवति | किविशिष्ट ? ज्ञानकर्म्मकर्मफलभावी ज्ञानकर्मकर्मफलरूपेण 
भवित शील इत्यर्थ तम्हा तस्मादेव तस्मात्कारणात्‌ णाणं पूर्वसूत्रोक्ता ज्ञानचेतना कम्म तज्रैवोक्तलक्षणा 
कर्मचेतना फल च पूर्वोक्तलक्षण कर्म फलचेतना च । आदा सुणेदव्वो इय चेतना त्रिविधाप्यभेदनयेनातगैव 
मन्तव्यो ज्ञातव्य इति । एतावता किमुक्त भवति। त्रिविधचेतनापरिणामेन परिणामी सन्नात्मा। कि 
करोति ? निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धपरिणामेन मोक्ष साधयति, शुभाशुभाभ्या पुनर्बन्धमपि ॥१२५॥ 


एव त्रिविधचेतनाकथनमुख्यतया गाथात्रयेण चतुर्थस्थलम्‌ गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि यह आत्मा ही अभेदनय से ज्ञानचेतना, कर्मचेतना 
तथा कमफलचेतना रूप हो जाता है। 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(अप्पा परिणामसप्पा) आत्मा परिणास-स्वभावी है। 
(परिणामों णाणकम्मफलभावी) परिणाम ज्ञानरूप कम्सरूप व कर्म्म्फल रूप हो जाता है 
(तम्हा) इसलिये (आदा) आत्मा (णा्ण कम्म व फल) ज्ञानरूूप कर्मरूप व कर्म-फलरूप 
(मरुणेदव्वी ) जानना चाहिये । आत्मा परिणमन स्वभाव है, यह बात तो पहले ही “परि- 
णासो सयमादा” इस गाथा मे कही जा चुकी है । उच्ची परिणमन्र स्वभाव से यह शबवित 
है कि अत्मा का भाव ज्ञानचेतवा रूप, कर्मंद्रेतता रूप व कर्मफलचेतला रूप हो जावे । 
इसलिये ज्ञान, कर्म, कर्मफलचेतना इन तीन प्रकार चेतना रूप अभेदनय से आत्मा को 
हो जानना चाहिये। इस कथन से यह अधिव्राय प्रणट किया गया है कि यह आत्मा तीन 
प्रकार चेतना के परिणामों से परिणमन करता हुआ निश्चयरत्नत्रयमयी शुद्ध परिणाम से 
मोक्ष का साधन करता है। तथा शुभ और अशुभ्न परिणामों से बन्ध को साधता है॥१२४५॥ 


इस तरह तीन प्रकार चेतना के कथन को मुख्यता से चौथा स्थल पूर्ण हुआ । 
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अथैवनात्मचो न्ेयतामापतन्तस्य शुद्धत्वनिर्चयात्‌ ज्ञानतत्त्वसिद्धों शुद्धात्मतत्त्वो- 

पलस्भो भवतीति तसशभिननन्‍दन्‌ द्रव्यसामान्यवर्णनासुपसंहरति-- 
कत्ता करणं कम्मं फलं च अप्प त्ति णिच्छिदों समणो। 
परिणमदि णेव अण्णं जदि अप्पाणं लह॒ृदि सुद्ध ॥१२६॥ 
कर्ता करण कर्म कर्मफल चात्मेति निश्चित श्रमण । 
परिणमति नेवान्यद्यदि आत्मान लभते शुद्धम ॥१२६॥ 

यो हि नामेव कर्तारें करणं कर्म कर्मफल चात्मानमेव निश्चित्य न खलू परद्रव्यं 
परिणमति स॒ एवं विश्वान्तपरद्रव्यसपक्क द्रव्यान्त:प्रलीवपर्यायं च शुद्धमात्मानमुपलभते, न 
पुनरन्य:। तथाहि--यदा नासानादिप्रसिद्धपौदूगलिककर्मबन्धनोपाधिसंनिधिप्रधावितोपरा- 
गरजितात्मव॒त्तिजपापुष्पसंनिधिप्रधावितोपरागरंजितात्सवृत्ति: स्फटिकसणिरिव परारो- 
पितविकारो5हमासं संत्ारी तदापि न नाम सस कोष्प्यासोतू, तदाप्यहमेक एवोपरक्तचि- 
त्स्वभावेन स्व॒तन्त्र: कर्ताससू, अहमेक एवोपरक्तचित्स्वभावेन साधकतमः करणमासम्‌, 
अहमेक एदोपरक्तचित्परिणमनस्वभावेनात्मना प्राप्य: कर्मासम, अहमेक एवं चोपरक्त चि- 
त्परिणमनस्वभावस्य निष्पाद्य सौख्यं विपयंस्तलक्षणं दुःखाख्यं कर्मफलमासम्‌ । इदानी 
पुनरनादिप्रसिद्धपोदुगलिककर्सबन्धनोपाधिसस्निधिध्वंसविस्फुरितसुविशुद्धस हुजात्मवृत्तिजं पा- 
पुष्पसनिधिध्वंसविस्फुरितसुविशुद्धसहजात्सवृत्तिः स्फटिकसणिरिव विश्वान्तपरारोपितविकारो- 
$हमेकान्तेनास्मि झुमुक्षु, इदानोमपि न नाम सस कोः्प्यस्ति, इदानोसप्यहमेक एवं सु- 
विशुद्धचित्स्वभावेन स्वतन्त्र: कर्तास्पि, अहमेक एवं च सुविशुद्धचित्स्वभावेन साधकतमः 
करणमस्पि, अहमेक एवं च सुविशुद्धच्ित्परिणमनस्वभावेनात्मना प्राप्यः कर्मास्मि, अहमेक 
एवं उ सुविशुद्धच्ित्परिणमनस्वश्ावस्थ निष्पाद्यममनाकुलत्वलक्षणं सौख्याख्यं कर्मफलमस्मि । 
एक्मस्य बन्धपद्धतों मोक्षपद्धतो च्ात्मानसेकमेव भावषतः परमाणोंरिवेकत्वभावनोन्पुखस्य 
प्रद्रव्यपरिणतिनं जातु जायते । परमाणुरिद्मावितेकत्वश्च परेण नो संप्रच्यते । ततः 
परद्रव्यासंपृक्तत्वात्युविशुद्धों भवति । कतु करणकर्मकर्मफलानि चात्मत्वेन भावयन्‌ पर्याय 
संकीयंते ततः पर्यायासंकीर्णत्वाच्च सुविशुद्धो भवतीति ॥१२६॥ 

भूसिका--अव, इस प्रकार ज्ञेयत्व को प्राप्त आत्मा के, शुद्धता के निश्चय से, ज्ञान 
तत्व की सिद्धि होने ले पर शुद्ध आत्म तत्त्व की उपलब्धि (प्राप्ति) होती है, इस प्रकार 
उसका अधिनन्दनत करते हुये (अर्थात्‌ आत्मा को शुद्धता के निर्णय की प्रशसा करते हुये) 
द्रव्य सामान्य के वर्णव का उपसंहार करते है-- 
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अन्वयार्थ---[ कर्त्ता करण कर्म कर्मफल च आत्मा] 'कर्ता-करण-कर्म-कर्मफल 
आत्मा है' [इति निश्चित | ऐसा निश्चय करता हुआ [श्रमण'] मुनि [यदि| यदि 
[अन्यत्‌ | अन्यरूप [न एवं परिणमति ] नही हो तो वह [शुद्ध आत्मान | शुद्ध आत्मा को 
[लभते ] प्राप्त करता है । 


टीका--जो पुरुष इस प्रकार 'कर्ता-करण-कर्म-कर्मफल आत्मा ही है! यह निश्चय 
करके वास्तव में परद्रव्य रूप परिणमित नहीं होता, जिसका परद्रव्य के साथ संपर्क रुक 
गया है, और जिसकी पर्याय द्रव्य के भीतर प्रलोन हो गई है ऐसा वही पुरुष शुद्धात्मा को 
प्राप्त करता है, अन्य कोई नही । 


इसी को स्पष्ठतया समझाते है--जब अनादिसिद्ध पौरगलिककर्स की बंधनरूप 
उपाधि की निकठता से उत्पन्न हुये उपराग (उपाधि के अनुरूप विकारी भाव) के द्वारा 
जिसकी स्वपरिणति रंजित (विक्ृत) थी, ऐसा मै-जपाकुसुम की निकठता से उत्पन्त हुये 
उपराग (लालिमा) से जिम्की स्वपरिणति रंजित (रगी हुई) हो ऐसे स्फटिक मणिको 
भांति-परके हवारा आरोपित विकार-बाला होने से संसारी (अज्ञानी) था, तब भी (अज्ञान 
दशा में भी) वास्तव में सेरा कोई भी (संबधी) नहीं था । तब भी मैं अकेला ही कर्ता था, 
क्योंकि में अकेला ही उपरक्त (विक्रत) चेतन्यरूप स्वभाव से स्वतन्त्र था (अर्थात्‌ स्वाधीन- 
तया कर्ता था), में अकेला ही करण था, क्योकि मे अकेला ही उपरक्त चैतन्यरूप स्वभाव 
के द्वारा साधकतम (उत्कृष्टसाधन) था, मै अकेला ही उपरक्त चेतन्य रूप परिणध्रित होने 
के स्वभाव के कारण, आत्मा से प्राप्प था ओर मै अकेला ही उपरक्‍त चेतन्य परिणामरूप 
स्वभाव से निष्पन्न तथा सुख से विपरीत लक्षण वाला दुःख नामक कर्मंफल रूप था। 
अब, जपाकुसुम को निकटता के नाश से जिप्तकी सुविशुद्ध सहज स्वपरिणति प्रगठ हुई हो, 
ऐसी स्फटिकम्णिकी भांति-अनादिसिद्ध पौदृगलिक कर्म की बन्धनरूप उपाधि की निकदता 
के नाश से जिसकी सुविशुद्ध साहजिक (स्वाभाविक) स्वपरिणति प्रगठ हुई है तथा जिसका 
पर के द्वारा आरोपित विकार रुक गया है, ऐतता मै एकान्ततः मुम्तुक्षु (केवल मोक्षार्थों) हूँ, 
अब भी (मुमुक्षु दशा में-ज्ञान दशा मे भी) वास्तव से-समेरा कोई भी नहीं है। अब भी मे 
अफ्रेला ही कर्ता हूँ, क्योकि में अक्रेला ही सुविशुद्ध चेतन्य रूप स्वभाव से स्वतन्‍त्र हूँ, 
भर्थात्‌ स्वाधोनतया कर्ता हूँ), मै अकेला हो करण हूँ, क्योकि मै अकेला ही सुविशुद्धचतन्य 
रूप स्वभाव से साधकतम हूँ, में अकेला ही कर्म हूँ, क्योकि मै अकेला ही सुविशुद्ध चेतन्य 
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परिणमित होने के स्वभाव के कारण आत्मा से प्राप्य हूँ और में अकेला ही विशुद्ध चेतन्य 
परिणामरूप स्वभाव से निष्पन्न तथा अनाकुलता लक्षण वाला, सुखखां नामक कर्मफल हूँ । 

इस प्रकार वंधमार्ग मे तथा सोक्षमार्ग में आत्मा अकेला ही है, इस प्रकार चिन्तन करने 
वाले तथा परमाणु की भांति एकत्व की भावना के उन्पुख पुरुष के परद्रव्य रूप परिणति- 
किचित्‌ भी नहीं होती ; परमाणु की भांति एकत्व को समझने वाला पुरुष परके साथल्संबद्ध 
नही होता । इसलिये परद्रव्य के साथ असबद्धता के कारण वह सुविशुद्ध होता है। कर्ता, 
करण, कर्म तथा कर्मफल को आत्मारूप से (अभेददृष्टि से) जानता हुआ, वह पुरुष पर्यायों 
से सकी (खडित) नहीं होता इसलिये-पर्यायों के द्वारा संकीर्ण न होने से बह सुविशुद्ध 
होता है ॥१२६॥ 

उक्त आशय को प्रगठ करने हेतु काव्य लिखते है-- 


द्रव्यान्तरव्यतिकरादपसा रितात्मा, सामान्यमज्जितसमस्तविशेषजातः । 
इत्येष शुद्धनय उद्धतमोहलक्ष्मी-लुण्टाकउत्कटविवेकविविक्ततत्त्वः ॥७॥। 


अथे---जिसने आत्मा को अन्य द्रव्य से भिन्‍नता के द्वारा हुठा लिया है तथा 
जिसने समस्त विशेषों के समुदाय को सामान्य में अन्तर्भत किया है। ऐसा जो यह उद्धत 
मोह की लक्ष्मी को लूट लेने वाला शुद्धनय है, उसने उत्कृष्ट विवेक (प्रशस्तज्ञान) के 
द्वारा आत्मस्वरूप को प्राप्त किया है ॥७॥। 
इत्युच्छेदात्परपरिणतेः कत्‌ कर्मादिभेद-धभ्रान्तिध्वंसादपि च सुचिराल्लब्धशुद्धात्मतत्त्वः 
सब्चिन्मात्रे महसि विशदे म्‌च्छितश्चेतनो5यं, स्थास्यत्युद्त्सहजमहिमा सर्वेदा मुक्त एव ॥८॥। 
अर्थ--इस प्रकार पर परिणति के उच्छेद से और कर्त्ता कर्म आदि भेदों को 
भ्रान्ति के ध्वंस से भी जिसने बहुत लम्बे समय से शुद्धात्मतत्त्व को प्राप्त किया है ऐसा 
यह आत्मा चेतन्य मात्र स्वरूप निर्मेल (पूर्ण विशुद्ध) तेज में लीन होता हुआ अपनी सहज 
महिमा के प्रकाश से प्रकाशित हमेशा मुक्त ही रहेगी ॥८॥ 
अब द्रव्य विशेष के वर्णन की सुचनार्थ काव्य लिखते है--- 
द्रव्यसपसान्यविज्ञाननिस्न कृत्वेति मानसस्‌ । 
तह्विशेषपरिज्ञानप्राग्भार:.. क्रियतेषधुना ॥॥६॥॥ 


इस प्रकार द्रव्यसामान्य का विशेषज्ञान मानस मे उतारकर, अब द्रव्य विशेष 
के परिज्ञान (विस्तृत ज्ञान) का प्रारम्भ किया जाता हे । 

इति प्रवचनसारवृत्तों तत्त्वदीपिकायां श्रीमद्‌ अमृतचन्द्रसुरि विरचितायां ज्ञेयतत्त्व- 
प्रसापने द्रव्यसामान्यप्रज्ञापनम्‌ समाप्तम्‌ । 
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इस प्रकार श्रीमद्‌ अमृतचन्द्रसुरि विरचित प्रववनसार की तस्त्वदीविकावत्ति का 

ज्ञेयतत्त्वप्रज्ञापन में द्रव्यसामान्य कथन अधिकार समाप्त हुआ। 
तात्पयंबृत्ति 

अथ सामान्यज्ञेयाधिकारसमाप्तौ पूर्वोक्तमेदभावनाया शुद्धात्मप्राप्तिकृप फल दर्शयति,-- 

कत्ता स्वतन्त्र स्वाधीन कर्ता साधको निष्पादको5स्मि भवामि ।स क ? अप्पत्ति आत्मेति। 
आत्मेति को<र्थ ? अहमिति। कथम्भूत ? एक । कस्या साधक ? निर्मलात्मानुभूते ।किविशिष्ट ? 
निरविकारपरमचैतन्यपरिणामेन परिणत सन्‌ करण अतिशयेन साधक साधकतम करणमुपकरण 
करणकारकमहमेक एवास्मि भवामि। कस्या साधक ? सहजशुद्धपरमात्मानुभूते । केन 
कृत्वा ? रागादिविकल्परहितस्वसवेदनजझानपरिणतिबलेन कम्न शुद्धवुद्धकस्वभावेन परमात्मना प्राप्य 
व्याप्यमहमेक एवं कर्मकारकमस्मि । फल च शुद्धज्ञानदर्शनस्वभावपरमात्मत साध्य निष्पाद्य निज- 
शुद्धात्मरुचिपरिच्छित्तिनिश्चलानुभूतिरूपाभेद रत्नत्रयात्मकपरमसमाधिसमसुत्पन्नसु खा मृत रसा स्वाद प रिण- 
तिरूपमहमेक एवं फल चास्मि णिच्छिदो एवमुक्तप्रकारेण निश्चितमति सत््‌॒ समणो सुखदु खजीवित- 
मरणशत्रुमित्रादिसमताभावनापरिणत श्रमण परममुनि परिणसदि णेव अण्ण जदि परिणमति नैवान्य 
रागादिपरिणाम यदिचेत्‌ ? अप्पाण लह॒दि सुद्धन्‌ तदात्मान भावकर्मद्रव्यकर्म रहितत्वेन शुद्ध शुद्धवुद्धक- 
स्वभाव लभते प्राप्नोति इत्यभिप्रायो भगवता श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवानाम्‌ ॥॥१२६॥ 

उत्थानिका--आगे सामान्य ज्ञेगय अधिकार की समाप्ति करते हुए पहले कही हुई 
भेदज्ञान की भावना का फल शुद्धात्मा की प्राप्ति है, ऐसा दिखलाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(कत्ता, करणं, कम्मफलं च अप्प त्ति) कर्त्ता, करण, कर्म 
तथा फल आत्मा ही है, ऐसा (णिच्छिदों) निश्चय करने वाला (समणों) श्रसण या सुति 
(जदि) यदि (अष्ण) अन्य रूप (णेब परिणमददि) नही परिणमन करता है तो (सुद्ध अप्पाण 
लह॒दि ) शुद्ध आत्मीक स्वझप को पाता है । 

से एक आत्मा ही स्वाधीन होकर अपनी निर्मल आत्मानुभृति का अपने विकार- 
रहित परम-चेतन्य के परिणाम से परिणमन करता हुआ साधन करने वाला हूँ। इससे में 
ही कर्ता हूँ तथा मै ही रागादि विकल्पों से रहित अपनी स्वसंवेदनज्ञान की परिणति के 
बल से सहज शुद्ध परमात्मा की अनुभुति छा साधकतस हूँ, अर्थात्‌ अवश्य साधने वाला हूँ 
इसलिमे मे ही करण स्वरूप हूँ इसलिये में हो शुद्ध बुद्ध एक स्वभावरूप परमात्मा के स्वरूप 
से प्राप्ति योग्य हूँ इसलिये मै ही कर्म हूँ तथा मै ही शुद्ध ज्ञान-दर्शन-स्वभावरूप परमात्मा से 
साधने योग्य अपने ही शुद्धात्मा की रुचि, व उल्ली का ज्ञान व उसी से निश्चल अनुभूति 
रूप अभेद र॒त्नत्रयमणी परमसमाधि से पेदा होने वाले सुखाभुत रस के आस्वाद ले परिण- 
मन रूप हूँ, इससे मे ही फलरूप हूँ । इस तरह निश्चयनय से बुद्धि को रखने वाला परम 
मुनि जो सुख-दुःख, जन्म-मरण, शत्रु-मित्र आदि से समता की भावना से परिणसन कर 
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रहा है यदि अपने से अन्य रागादि परिणामों मे नहीं परिणमन करता है तो भावकमं, 
द्रव्यकर्म, नोकर्म से रहित शुद्ध बुद्ध एक स्वभावरूप आत्मा को प्राप्त करता है। ऐसा 
अभिप्राय भगवान्‌ श्री कुन्दक्रुन्दाचार्यदेव का है ॥१२६॥ 
तात्पयंवृत्ति 
एवमेकसूत्रेण पञचमस्थल गतम्‌ । इति सामान्यज्ञेयाधिकारमध्ये स्थलपचकेन भेदभावना गता । 
इत्युक्तप्रकारेण तम्हा तस्स णमाईं इत्यादि पचत्रिशत्सूत्रे सामान्यज्ञेयाधिकार व्याख्यान समाप्तम्‌ । 
इत ऊध्वंमेकोनविशतिगाथाभिर्जीवाजीवद्रव्यादिविवरणरूपेण विशेषज्ञेयव्याख्यान करोति। 
तत्राष्टस्थालानि भवन्ति । तेष्वादां जीवाजीवत्वकथनेन प्रथमगाथा, लोकालोकत्वकथनेन द्वितीया, 
सक्रियनि क्रियत्वव्याख्यानेन तृतीया चेति । दव्वं जीवसजीबं इत्यादिगाथात्रयेण प्रथमस्थल, तदनन्तर 
ज्ञानादिविशेषगुणाना स्वरूपकथनेन लिगेंह जेह इत्यादिगाथाहयेन द्वितीयस्थलम । अथानन्तर स्वकीय- 
स्वकीयविशेषगुणोपलक्षितद्रव्याणा निर्णयार्थ वण्णरस इत्यादिगाथात्रयेण तृतीयस्थलम्‌ । अथ पचास्ति- 
कायकथनमुख्यत्वेन जीवा पोग्गलकाया इत्यादिगाथाह्येन चतुर्थस्थलम्‌ । अत पर द्रव्याणा लोकाकाशमा- 
धार इति कथनेन प्रथमा, यदेवाकाशद्रव्यस्य प्रदेशलक्षण तदेव शेषाणामिति कथनरूपेण द्वितीया चेति, 
लोयालोयेसु इत्यादिसूत्रह्ययेन पचमस्थलम्‌ । तदनन्तर कालद्रव्यस्याप्रदेशत्त्वस्थापनरूपेण प्रथमा, समय- 
रूप पर्यायकाल कालाणुरूपो द्रव्यकाल इति कथनरूपेण द्वितीया चेति समओ दु अप्पदेसो इत्या- 
दिगाथाहयेन षष्ठस्थलम्‌ । अथ प्रदेशलक्षणकथनेन प्रथमा, तदनन्तर तिर्यक्प्रचयोध्व॑प्रचयस्वरूपकथनेन 
द्वितीया चेति, आयासमणुणिविद्ठं इत्यादिसूत्रह्ययेन सप्तमस्थलम्‌ । तदनन्तर कालाणुरूपद्रव्यकालस्था- 
पनरूपेण उप्पादो पब्भंसो इत्यादिगाथात्रयेणाष्टमस्थलमिति विशेषज्ञेयाधिकारे समुदायपातनिका । 
सम्ुदायपातनिका--इस तरह एक सूत्र से पाँचवां स्थल पूर्ण हुआ इस तरह सामान्य 
ज्ञेय के अधिकार के मध्य मे पाँच स्थलो से भेद भावना कही गई । ऊपर कहे प्रमाण “तम्हा 
तस्स णमाइ” इत्यादि पैत्तीस सूत्रों के द्वारा सामान्य ज्ञेयाधिकार का व्याख्यान पूर्ण हुआ। 
आगे उन्नीस गाथाओ से जीव अजीव द्रव्यादि का विवरण करते हुए विशेष ज्ञेय का 
व्याख्यान करते है । इसमे आठ स्थल है | इन आउ में से पहले स्थल मे प्रथम ही जीवत्व 
व अजीवत्व को कहते हुए पहली गाथा, लोक और अलोकपने को कहते हुए दूसरी, सक्रिय 
और नि क्रियपने का व्याख्यान करते हुए तीसरो, इसी तरह “दव्व जीवमजीव'” इत्यादि तीन 
गाथाओ से पहला स्थल है। इसके पीछे ज्ञान आदि विशेष गुणों का स्वरूप कहते हुए 
“लिगेहि जेंहि ' इत्यादि दो गाथाओ पर दूसरा स्थल है। आगे अपने-अपने गुणो से 
द्रव्य पहचाने जाते है इसके निर्णय के लिये “वण्णरस” इत्यादि तीन गाथाओ से तीसरा 
स्थल है आये पचास्तिकाय के कथन की मुख्यता से “जोवा पोग्गल काया” इत्यादि दो 
गाथाओ से चौथा स्थल है । इसके पीछे द्रव्यो का आधार लोकाकाश है ऐसा कहते हुये 
पहली, जंसा आकाश द्रव्य का प्रदेश लक्षण है वसा ही शेप द्रव्यों का है ऐसा कहते हुए 
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दूसरी, इस तरह “लोयालोयेगु”' इत्यादि दो सूत्रों से पाचवा स्थल है। इसके पीछे काल 
द्रव्य को अप्रदेशी स्थापित करते हुये पहली, समयरूप पर्यायकाल है कालाणुरूप द्रव्यकाय 
है ऐसा कहते हुए दूसरी, इस तरह “समओ दु अप्पदेसो” इत्यादि दो गाथाओ से छठा स्थल 
है ! आगे प्रदेश का लक्षण कहते हुए पहली, फिर तियैक्‌ प्रचय को कहते हुए दूसरी इस 
तरह “आयासमणुणिविट्ठ” इत्यादि दो सूत्रों से सातवा स्थल है । फिर कालाणु को द्रव्य 
काल स्थापित करते हुए “उप्पादो पव्मसो” इत्यादि तीन गाथाओ से आठवा स्थल है इस 
तरह विशेष ज्ञेगय के अधिकार मे समुदायपातनिका है । 
अथ द्रव्यविशेषप्रज्ञापनं तत्र द्रव्यस्प जीवाजीवत्वविशेष॑ निश्चिनोति-- 
दव्वं जीवमजीर्व जीवो पुण चेदणोवबओगमओ । 
पोग्गलदव्वप्पमुहूँ अचेद्ण हवदि या अजीब ॥१२७॥ 


द्रव्य जीवो5जीवो जीव पुनश्चेतनोपयोगमय । 
पुड्गलद्रव्यप्रमुखोड्चेतनों भवति चाजीव ॥१२७॥ 


इह॒ हि द्रव्यमेकत्वनिबन्धनभुतं द्रव्यत्वसामान्यमनुज्ञदेव तदधिरूढविशेषलक्षण- 
सख्भावादन्योन्यव्यवच्छेदेव जीवाजीवत्वविशेषम्ुपडोकते । तत्र जीवस्पात्मद्रव्यमेवेका 
व्यक्ति: । अजीवस्प पुनः पुदगलद्रव्यं धर्मंद्रव्यमधर्मद्रव्य॑ कालद्रव्यमाकाशद्रव्य॑ चेति पञुच 
व्यक्तयः । विशेषलक्षणं जीवस्य चेतनोपयोगमयत्वं, अजीवस्य पुनरचेतनत्वस्ु । तत्र यत्र 
स्वधरमंव्यापकत्वात्स्वरूपत्वेन द्योतमानयानपायिन्या भगवत्या संवित्तिरूपया चेतनया 
यत्परिणामलक्षणेन द्रव्यवृत्तिर्पेणोपयोगेन च निव॒ त्तत्वमवतीर्ण प्रतिभाति स जीवः। यत्र 
पुनरुपयोगसहचरिताया यथोदितलक्षणाणश्चेतवाया अभावादुबहिरन्तश्चाचेतनत्वमवतीर्ण 
प्रतिभाति सोइजीवः ॥१२७॥ 

भूमिका--अब, द्रव्यविशेष का प्रज्ञापन करते है, अर्थात्‌ द्रव्यविशेषो को (द्रव्य के 
भेदो को) बतलाते है । उसमे (प्रथम) द्रव्य के जीवाजीवत्वरूप विशेष का निश्चय करते है, 
(अर्थात्‌ द्रव्य के जीव ओर अजीव दो भेद बतलाते है)--- 

अन्वयार्थ-- द्रव्यं | द्रव्य [जीव अजीव.] जीव और अजीव (ऐसे दो भेद रूप) 
है। [पुन ] और (उसमे) [चेतनोपयोगमयः | चेतन तथा उपयोगमयी [जीव.| जीव है 
[च] और [पुद्गलद्रव्यप्रमुख अचेतन ] पुदुगल आदि अचेतनद्रव्य [अजीव भवति| 
अजीव है । 
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टीका--यहां (इस विश्व मे) वस्तव में, एकत्व के कारणभूत द्रव्यत्व सामान्य 
को छोड़े बिना ही, उसमे (द्रव्य से) रहने वाले विशेष लक्षणों के सदभाव के कारण एक 
दूसरे से पृथकपने से, द्रव्य जोवत्व रूप और अजीवत्व रूप विशेषता को भाप्त होता हैं, 
उसमें जीव का आत्मद्रव्य एक ही भेद है, और अजीब के पुद्गलद्रव्य, धर्मद्रव्य, अधर्म॑- 
द्रव्य, कालद्रव्य तथा आकाशद्रव्य यह पांच भेद है। जीव का विशेष लक्षण चेतनोप- 
योगमयत्व (चेतनामयता और उपयोगमयत्रा) है, और अजीव का अचेतनत्व है। उनमें 
(से) स्वधर्मों से व्यापकपना होने से स्वरूपपने से प्रकाशित होने वाली, अविनाशिनी, 
भगवती, (स्व) संवेदनरूप चेतना के द्वारा तथा चेतना परिणाम्र लक्षण, द्रव्य परिणति 
रूप उपयोग के द्वारा, जिसमें निष्पन्तत्व अवतरित प्रतिभाधित होता है (अर्थात्‌ जो 
चेतना तथा उपयोग से रचा हुआ--बना हुआ है), वह जीव है जिसमे, उपयोग के साथ 
रहने वाली, यथोक्त (ऊपर कहे अनुसार) लक्षण वाली चेतना का अभाव होने से बाहर 
तथा भोतर अचेतनत्व अवतरित प्रतिभासित होता है, वह अजीव है ॥१२७॥। 


तात्पयंवृत्ति 


हम अथ जीवाजीवलक्षणमावेदयति-- 
दव्बं॑ जीवमजीदं द्रव्य जीवाजीवलक्षण भवति जीवों पुण चेंदणों जीव पुनण्चेतन स्वत - 
सिद्धया वहिरज्धकारणनिरपेक्षया वहिरन्तण्च प्रकाशमानया नित्यरूपया निश्चयेन परमणुद्धचेतनया 
व्यवहारेण पुनरणुद्धचेतनया च॒ युक्तत्वाच्चेतनो भवति । पुनरपि किविशिष्ट ? उबओगमओ उपयोग- 
मय अखण्डकप्रतिभासमयेन सर्वविशुद्ध न केवलज्ञानदर्शनलक्षणेवार्थ ग्रहणव्यापा ररूपेण निश्चयनयेनेत्थ- 
म्भूतशुद्धो पयोगेन, व्यवहारेण पुनर्मतिन्ञानादणुद्धोपयोगेन च निवृ त्तत्वान्निप्पन्नत्वादुपयोगमय पोग्गलदव्ब- 
प्पमुहं अचेदर्ण हवदि अज्जोबं पुद्गलब्रव्यप्रमुखचेतन भवत्यजीवद्रव्य पुद्गलधर्मावर्माकाणशकाल- 
नन्न द्रव्यपचक पूर्वोक्तलक्षणचेतनाया उपयोगस्य चाभावादजीवमचेतन भवतीत्यर्थ ॥॥१२७॥) 
उत्थानिका--आगे जीव और अजीव का लक्षण कहते हे -- 
अच्वय सहित विशेपार्थ--( दव्बं) द्रव्य (जीवमजीवं) जीव और अजीब है (परण) 
जोर (जीवो) जीव द्रव्य (चेदणा उबओगमओ ) चेतना स्वरूप तथा ज्ञान दर्शन उपयोगवान्‌ 
हैं (य पोस्गलद्व्वप्पपुह) और पुदुगलद्रब्य आदि (अचेदर्ण ) छेतनारहित (अजीवं) 
अजीब है । 
द्रव्य के दो भेद है-जीव ओर अजीव, इनमे से जीवद्रव्य स्वयं सिद्ध बाहरी और 
में प्रकाशमाव नित्य रूप निश्चय से परम शुद्धचेंतता से तथा व्यवहार 
से युक्त होने के कारण चेतन स्वरूप है तथा निश्चयनय से अखंड व्‌ 
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अथ क्रियाभावत:्भरावविशेष निश्चिनोति-- 
उप्पादद्ठिदिभंगा पोग्गलजीवप्पगस्स लोगस्स । 


परिणामा जायंते संघादादों व भेदादों ॥१२४॥ 
उत्पादस्थितिभड़ा पुदगलजीवात्मकस्य लोकस्य । 
परिणामाज्जायन्ते सघाताद्वा भेदात्‌ ॥१२४३॥। 

क्रियाभाववत्त्वेन केवलभाववत्त्वेन च द्रव्यस्थास्ति विशेष: । तत्र भाववन्तों क्रिया- 
वनन्‍्तो च पुदगलजीबी परिणामाइशेदससंघाताभ्यां चोत्पद्ममानावतिष्ठमानभज्यमानत्वात्‌ । 
शेषद्रव्याणि तु भाववन्त्येव परिणामादेवोत्पद्यमानावतिष्ठमानभज्यमानत्वादिति निश्चयः । 
तत्न परिणाममात्रलक्षणो भाव, परिस्पन्दनलक्षणा क्रिया। ततन्र सर्वाण्यपि द्र॒व्याणि 
परिणामस्वभावत्वात्‌ परिणामेनोपात्तान्वयव्यतिरेकाण्यवतिष्ठमानोत्पद्यमानभज्यमानानि 
भाववन्ति भवन्ति । पुदुगलास्तु परिस्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देच भिन्‍ता: संघातेन सहता: 
पुनर्भेदेनोत्पच्यमानावतिष्ठमानभज्यमाना: क्रियावन्‍्तश्च भवन्ति । तथा जीवा अपि परि- 
स्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देनेे चुतनकर्मनोकमंपुद्गलेभ्यो भिन्‍नास्तेः सह सघातेन सहताः 
पुनर्भेदेनोत्पद्यमानावतिष्ठमानभज्यमाना: क्रियावन्तश्च भवन्ति ॥१२६॥ 

भूमिका--अब, क्रिया-रूप और “भाव” रूप जो द्रव्य के भाव है उनकी अपेक्षा से 
द्रव्य का भेद निश्चित करते हैं--- 

अन्वयार्थ--| पुद्गलजीवात्मकस्य लोकस्य ] पुदुगल-जीवमयी लोक के (अर्थात्‌ 
जीव पुदगल के) [परिणामात्‌] परिणमन से, तथा [संघातातु या भेदात्‌] सघात (मिलने) 
और भेद (पृथक होने) से [उत्पादस्थितिभगा ] उत्पाद, श्लौव्य, और व्यय [जायन्ते] होते 
है। (सामर्थ्य॑ से अर्थात्‌ परिशेप न्याय से यह भी सिद्ध हो जाता है कि शेष चार द्रव्यो के 
केवल परिणमन से उत्पाद आादि होते है) 

टीका--कोई द्रव्य 'भाव' वाले तथा "क्रिया वाले होने से और कोई द्रव्य केवल 
'भाव' वाले होने से, इस अपेक्षा से व्रव्यो के भेद होते है। उनमें पुदगल तथा जीव 
(१) भाव वाले तथा (२) क्रिया वाले है, क्योकि (१) परिणाम द्वारा तथा (२) संघात 
और भेद के द्वारा वे (जीव पुद्गल) उत्पन्न होते है, टिकते है और नष्ठ होते है। शेष 
द्रव्य तो भाव वाले ही है, क्योकि वे परिणाम के द्वारा ही उत्पन्न होते है, टिकते है और 
नप्ट होते है,-ऐसा निश्चय है । 


१ जायदि (ज० वृ०) 


पवयणसारो ] [ रे२३ 


उसमें, 'भाव' परिणाममसात्र लक्षण वाला है, (और) “क्रिया” परिस्पंद (कम्पन) 
लक्षण वालो है। इनमे, समस्त द्रव्य भाव वाले तो है ही, क्योंकि परिणाम स्वभाव वाले 
होने से परिणास के हारा अन्चय (सह भावित्व श्रुवत्ता) और व्यतिरेक (क्रम-भावित्व 
पर्याय) को प्राप्त होते हुये वे उत्पन्त होते है, टिकते है और नष्ट होते है। पुद्गल तो 
(भाव वाले होने के अतिरिक्त) क्रिया वाले भी होते है, क्योंकि परिस्पंद-स्वभाव वाले 
होने से परिस्पंद के द्वारा परथक प्रथक पुदंगल एकत्रित हो जाने से और एकत्रित-मिले हुये 
पुदगल पुत्रः पृथक हो जाने से वे उत्पन्त होते है, दिकते है और नष्ट होते है तथा जीव 
भी (भाव वाले होने के अतिरिक्त) क्रिया वाले भी होते है, क्योंकि परिस्पंद स्वभाव वाले 
होने से परिस्पद के द्वारा नवीन क-तोकर्सरूप भिन्‍न पुदुगलों के साथ एकत्रित होने से 
और कमे-नोकसंरूप एकण्ति हुये पुद्गलो से बाद मे प्रथक्‌ होने से, वे जीव उत्पन्न होते है, 
टिकते है, और नष्ट होते है ॥१२६॥। 


तात्पयंवृत्ति 

अथ द्रव्याणां सक्रियनि क्रियत्वेन भेद दर्शयतीत्येका पातनिका, ह्वितीया तु जीवपुद्गलयो रर्थ- 
व्यञ्जनपर्यायौ ढौ, शेषद्रव्याणा तु मुख्यवृत्त्याथपर्याय इति व्यवस्थापयति,-- 

जायदि जायते। के कर्तार ? उप्पादद्ठिदिभगा उत्पादस्थितिभज्भा। कस्य सबन्धिन ? लोगस्स 
लोकस्य । कि विशिष्टस्य ? पोग्गलजीवप्पगस्स | पुद्गलजीवात्मकस्य पुद्गलजीवावित्युपलक्षण षड़द्रव्या- 
त्मकस्य । कस्मात्सकाशात्‌ जायच्ते ? परिणामादों परिणामात्‌ एकसमयवर्तिनोथर्थपर्यायातु संघादादों 
व भेदादो केवलमर्थपर्यायात्सकाशाज्जायन्ते । जीवपुदगलानामुत्पादादय. सघाताह्मा भेदाद्वा व्यञ्जन- 
पर्यायादित्यर्थ । तथाहि--धर्माधर्माकाशकालाना मुख्यवृत्त्यैकसमयवर्तिनोथर्थपर्याया एव जीवपुद्गलाना- 
मर्थपर्यायव्यञ्नपर्यायाश्च । कथमिति चेत्‌ ? प्रतिसमयपरिणतिरूपा अर्थपर्याया भण्यन्ते । यदा जीवो<्नेन 
शरीरेण सह भेदवियोग त्याग कृत्वा भवान्तरशरीरेण सह सघात मेलापक करोति तदा विभावव्यञ्जन- 
पर्यायो भवति, तस्मादेव भवान्तरसक्रमणात्सक्रियत्व भण्यते पुदूगलाना तथैव विवक्षितस्कन्ध।वघटनात्स- 
क्रियत्वेन स्कन्धान्तरसयोगे सति विभावव्यञ्जनपर्यायो भवति । मुक्तजीवाना तु निश्चयरत्नत्रयलक्षणेन 
प्रमकारणसमयसारसज्नञेव निश्चयमोक्षमार्गवलेनायोगिचरमसमये नखकेशान्विहाय परमौदारिक- 
शरीरस्य विलीयमानरूपेण विनाशे सति केचलज्ञानाद्नन्तचतुष्टयव्यक्तिलक्षणेन परमकार्यसमयसार- 
रूपेण स्वभावव्यञ्जनपययिण कृत्वा योञ्सावुत्पाद स भेदादेव भवति न सघातात्‌ । कस्मादितिचेत्‌ ? 
शरीरान्तरेण सह सवन्धाभावादिति भावार्थ ॥१२४६।। 

एवं जीवाजीवत्वलोकालोकत्वसक्रियनि क्रियत्वकथनक्रमेण प्रथमस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 


पक 


उत्थानिका--आगे द्रव्यों मे सक्रिय और निक्रिय भेद को दिखलाते है यह एक 
पातनिका है । दूसरी यह है कि जीव और पुदुगल में अर्थ-पर्याय और व्यजन-पर्याय दोनों 
होती हैं जबकि शेष द्वव्यों मे मुख्यता से अरथंपर्याय होती है, इसको सिद्ध करते है--- 


हना। ऑनननओन च्अनननजनरन्‍रफ्न्‍ऊ-ऋगन- >म०+>>..... 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--(लोगस्स) इस छह द्रव्यमयी लोक के (उप्पादद्ठदिभंगा) 
उत्पाद व्यय श्रौव्यरूपी अर्थपर्याय होते है तथा (पोग्गलजीवप्पगस्स ) पुदगल और जीवमयी 
लोक के अर्थात्‌ पुदंगल और जीवों के (परिणाम) व्यंजन पर्यायरूप परिणमन भी (संघा- 
दादो ) सघात से (व) या (भेदादो) भेंद से (जायदि) होते है। यह लोक छह द्रव्यमयी है । 
इन सब द्रव्यों से सतृपना होने से समय-समय उत्पाद व्यय श्रौव्यरूप परिणसन हुआ करते 
है इनको अर्थे-पर्याय कहते है। जीव और पुदगलों मे केवल अर्थ-पर्याप ही नही होती 
किन्तु संघात या भेद से व्यंजन पर्याय भी होती हैं। अर्थात्‌ धर्म, अधर्म, आक्राश तथा 
काल की मुख्यता से एक समयवर्तो अ्थ॑-पर्याय ही होती है तथा जीव और पुदगलों के 
अ्थं-पर्याय और व्यंजन-पर्याय दोनों होती है । किस तरह होती हैं, सो कहते है, सो समय- 
समय परिणमन रूप अवस्था है उसको अर्थ-पर्याय कहते है। जब यह जीव इस शरीर को 
त्यागकर भवान्तर शरीर के साथ मिलाप करता है तब विभाव व्यंजनपर्याय होती है । 
इसी ही कारण से कि यह जीव एक जन्म से दूसरे जन्म मे जाता है इसको क्रियावान्‌ 
कहते है । तंसे ही पुदुगलों की भी व्यंजन-पर्याय होती है। जब कोई विशेष स्कंध से छुट 
कर एक पुद्गल अपने क्रियावानपने से दूसरे स्कंध से मिल जाता है तब विभाव व्यजन- 
पर्याय होती है। मुक्त जीवो के स्वभाव व्यंजनपर्याय किस तरह होती है सो कहते है। 
निश्चयरत्नन्नयमथी परम कारण-समयसाररूप निश्चयसोक्षमार्ग के बल से अयोग केवली गुण- 
स्थान के अंत समय में नख केशों को छोड़कर परमोदारिक शरीर का विलय होता है इस 
तरह का नाश होते हुए केवलज्ञान आदि अनंत चतुष्टय की व्यक्तिरूप परप्त कार्य-समय- 
सार रूप सिद्ध अवस्था का स्वभाव-व्यजन-पर्यायरूप उत्पाद होता है, यह भेद से ही 
होता है, संघात से नही होता है क्योंकि मुक्तात्मा के अन्य शरीर के सम्बन्ध का अभाव 
है॥१२८।॥ 

इस तरह जीव और अजीवपना, लोक और अलोकपना, सक्रिय और निष्क्रियपना 
को क्रम से कहते हुए प्रथम स्थल में तीन गाथाएं समाप्त हुईं । 

अथ द्रव्यविशेषो गुणविशेषादिति प्रज्नापपति-- 

लिगेंह जेहि दव्वं जीवमजीवं च हवदि विण्णाद । 
तेइतब्भावविसिट्ठा मुत्तामुत्ता गुणा णेया ॥१३०॥ 


लिगयेंद्रव्य जीवो5जीवश्च भवति विज्ञातम्‌ । 
तेत्तद्भावविशिष्टा मूर्तामूर्ता गुणा ज्ञेगा ॥१३०॥ 


प्वयणसारो ] [ ३२५ 


द्रव्यमाश्रित्य परानाश्रयत्वेन वतेमानेलिज्धाचते गम्यते द्रव्यमेतेरिति लिख्ानि गुणा: । 
ते च यद्द्॒व्यं भवति न तद॒गुणा भवन्ति, ये गुणा भवन्ति ते न द्वव्यं भवतीति द्रव्यादत- 
ड्रावेन विशिष्टा. सन्‍्तो लिड्भलिड्विप्रसिद्ो तल्लिड्भधत्वमुपढौकन्ते । अथ ते द्रव्यस्थ जीवो- 
ध्यमजीवो5्परमित्यादिविशेषम्तुत्पादयन्ति, स्वयमपि तडद्भावविशिष्टत्वेनोपात्तविशेषत्वात्‌ । यतो 
हि यस्प यस्‍स्य द्रव्यस्थ यो यः स्वभावस्तस्थ तस्थ तेन तेन विशिष्टत्वात्तेषासस्ति विशेष: । 
अत एव च मूर्तानामपुर्तानां च द्रव्याणां सृतंत्वेनामुतंत्वेव च तड्भाबेन विशिष्टत्वादिमे मुर्ता 
गुणा इमे असुर्ता इति तेषां विशेषो निश्चेयः ॥१३०॥॥ 

भूमिका--अब यह बतलाते है कि-गुण-विशेष (गुणों के भेद) से द्रव्य-विशेष 
(द्रव्य का भेद) होता है-- 

अन्वयार्थ--[ ये. लिगे:] जिन लिगो से [द्रव्य | द्रव्य [जीवः अजीवः च] जीव 
और अजीव के रूप मे [विज्ञात भवति] ज्ञात होता है, [ते] वे [अतद्भावविशिष्टाः ] 
अतदभाव से विशिष्ट (मू्॑ गुण का अमूर्त मे अतदूभाव तथा अमूर्त का सूतं में अतदूभाव, 
अथवा अतद्भाव के द्वारा द्रव्य से भिन्‍न) [मुर्तामूर्ता ] मृ्तं-अमृ्त [ग्रुणा.| गुण [ज्ञेया: | 
जानने चाहिये । 

टीका--द्वव्य का आश्रय लेकर और परके आश्रय के बिना प्रवतंमान होने से 
जिनके द्वारा द्रव्य (लिगित' (चिन्हित) होताहै--पहचाना जाता है, ऐसे लिग गुण है। वे 
(गुण), “जो द्रव्य है वे गुण नहीं है और जो गुण है वे द्रव्य नहीं है! इस अपेक्षा से द्रव्य से 
अतद्भाव के द्वारा विशिष्ट (भिन्‍न) रहते हुये, लिगी के रूप में प्रसिद्ध (परिचय ) के समय 
द्रव्य के लिगत्व को प्राप्त होते है। अब, वे द्रव्य के--'यह जीव है, यह अजीव है'--ऐसे 
भेद उत्पन्‍्त करते है, क्योकि स्वयं भी, तद्भाव (जीवत्व-अजीवत्व भाव) के द्वारा विशिष्ट 
(भिन्‍त) होने से विशेष (भेद) को प्राप्त है। क्योंकि जिस द्रव्य का जो जो स्वभाव हो 
उस उसका उस उसके द्वारा विशिष्टत्व होने से उनके विशेष (भेद) है । इसीलिये मूर्त 
तथा अपूर्त द्व्यो का मृतंत्व अमृतंत्व रूप तद्भाव के द्वारा विशिष्टत्व होने से, उनके इस 
प्रकार के भेद निश्चित करने चाहियें कि यह सूर्त गुण है और यह अमूर्तगुण है! ॥१३०॥ 

तात्पयवृत्ति 
अथ ज्ञानादिविशेषग्ुणभेदेन द्रव्यभेदमावेदयति- 
लिगेह जेहि लिगेयें सहजशुद्धपरमचैतन्यविलासर्पैस्तथैवाचेतनैर्जंडरूपैवा लिगैश्चिन्हैविशेप- 


किम 40 शक] 


गुणयें करणभूतैर्जीविन कतृ भूतेन हृवदि विण्णाद विणेषेण ज्ञात भवति । कि कर्मतापन्न ? दब्वं द्रव्य । 
कथम्भूत ? जीवभजीव च जीवद्रव्यमजीवद्रव्य च॒ ते मुत्तामुत्तागुणा णेया ते तानि पूर्वोक्ततेतनाचेतन- 
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लिड्ानि मृर्तामूत्ंगुणा ज्ञेया ज्ञातव्या । ते च कथम्भूता ” अतब्भावविसिदठा अतद्भावविशिष्टा । 
तद्यथा--शुद्धजीवद्रब्ये ये केवलज्ञानादिगुणास्तेषा शुद्धजीवप्रदेशे सह यदेकत्वमभिन्नत्व तम्मयत्व स 
तद्भावो भण्यते, तेषामेव गुणाना ते प्रदेशे सह यदा सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद क्रियते तदा पुनरत- 
द्वावो भण्यते, तेनातद्भावेन संज्ञादिभेदरूपेण स्वकीयस्वकीयद्रव्येण सह विशिष्टा भिन्ना इति, द्वितीय- 
व्याख्यानेन पुन स्वकीयद्रव्येण सह तद्भावेन तन्मयत्वेतान्यद्रव्यादिविशिष्टा भिन्ना इत्यभिप्राय ॥१३०॥ 


एव गुणभेदेन द्रव्यभेदो ज्ञातव्य । 

उत्थानिका--आगे ज्ञानादि विशेष गुणो के भेद से द्वव्यो के भेदों को बताते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--.जेंहि लिगेहि) जिन चेतन अचेतन लक्षणों से (जीवम- 
जीव दव्वं) जीव और अजीव द्रव्य (विण्णादं हवदि) जाने जाते है (ते) वे लक्षण या चिह्न 
(अब्भावविसिद॒ठा) यद्यपि वे लक्षण या चिन्ह संज्ञा आदि की अपेक्षा अतद्भाव विशिष्ट 
(भिन्न) है तथापि प्रदेश अभिन्‍न होने से उनके साथ तन्मयता को रखने वाले है (मुत्ता- 
मुत्ता गुणा) वे चेतन और अचेतन मृतिक ओर असुर्तिक गुण वाले है (णेया) ऐसा जानना 
चाहिये । स्वाभाविक शुद्ध परम चेतन्य के विलासरूप विशेष गुणो से जीव द्रव्य तथा 
भचेतन या जड़रूप विशेष गुणो से अजीब द्रव्य पहचाने जाते है। ये चेतन तथा अचेतन 
गुण अपने-अपने द्रव्य से तनन्‍्मय हैं। जंसे शुद्ध जीव द्रव्य मे जो केवलज्ञान आदि गुण हैं 
उनकी शुद्ध जीव के प्रदेशों के साथ जो एकता, अभिन्‍नता तथा तन्‍्मयता है उसको तद्भाव 
कहते है । इस तरह शुद्ध जीव द्रव्य अपने प्रदेशों की अपेक्षा अपने शुद्ध गुणों से तन्‍्मय है 
परन्तु जब गुणी का और उन प्रदेशों का जहां वे गुण पाए जाते है संज्ञा, लक्षण, प्रयोजन 
आदि से भेद क्रिया जाता है तब गुण ओर द्रव्य मे अतदुभावपना या भेदपना भी सिद्ध 
होता है। द्रव्य और गुण किसी अपेक्षा अभेदरुप व क्सिी अपेक्षा भेदरूप है। अथवा 
दूसरा व्याख्यात यह है कि जिस द्रव्य के जो विशेष गुण है वे अपने द्रव्य से तद्भाव रूप 
या तन्मय है परन्तु अन्य द्रव्यों से वे अतद्भाव रूप या भिन्‍त है। ये चेतन अचेतन मृतिक 
ओर अर्मृतिक गुण वाले हैं, ऐसा समझना चाहिये ॥१३०॥॥ 

इस तरह गुणों के भेद से द्रव्य का भेद जानना चाहिये । 

अथ मुर्तामृततंगुणानां लक्षणसंबन्धमाख्याति--- 


मत्ता इंदियगेज्ञा पोग्गलदव्वप्पगा अणेगविधा । 
दव्वाणममुत्ताणं गुणा अमुत्ता मुणेदव्बा ॥१३१॥ 





१ अणेयविहा (ज० वृ०) | 


पवयणसारो ] [ रेर७ 


मूर्ता इन्द्रियग्राह्मा पुद्गलद्गव्यात्मका अनेकविधा । 
द्रव्याणाममूर्ताना गुणा अभपूर्ता ज्ञातव्या ॥१३१॥ 
मूर्तानां गुणातामिन्द्रियग्राह्मत्वं लक्षणस्‌ । अमुर्तानां तदेव विपयंस्तसु । ते च मुर्ता: 
पुद्गलद्रव्यस्य, तस्येबंकस्प मुतंत्वात्‌ । अमुर्ता: शेषद्रव्याणां, पुदूगलादन्येषां सर्वेषामप्य- 
मृतंत्वात्‌ ॥१३१॥ 
भूमिका--अब सुत॑ और अस्त गुण के लक्षण तथा सम्बन्ध (अर्थात्‌ उनका किन 
द्रव्पों के साथ संबंध है, यह) कहते है--- 
अन्वयार्थ--] मुर्ता. | मूर्त गुण [इन्द्रियग्राह्मा ] इन्द्रिय-ग्राह्म है | पुद्गलद्रव्यात्मकाः | 
पुदगल द्रव्यमयी है तथा [अनेक-विधा ] अनेक प्रकार के है, [अमूर्ताना द्रव्याणा] अमूर्ते 
द्रव्यों के [गुणा | ग्रुण [अमूुर्ता:ज्ञातव्या. ] अमूर्ते जानना चाहिये । 
टीका--घुर्तं गुणों का लक्षण इन्द्रिय प्राह्मत्व है, और अमृत गुणों का उससे 
विपरीत है, (अर्थात्‌ अमृत गुण इन्द्रियों से ज्ञात नहीं होते ) और मूुत्त गुण पुद्गल द्रव्य के 
है, क्योंकि वही (पुदूगल ही) एक मुर्त है, और असूर्त गुण शेष द्रव्यो के है, क्योंकि पुदूगल 
के अतिरिक्त शेष द्रव्य अम्ु्ते है॥॥१३१॥ 
तात्प्य॑वृत्ति 
अथ मूर्तामृतंगुणाना लक्षण सम्बन्ध च निरूपयति-- 
मुत्ता इदियगेज्ञा मूर्ता गुणा इन्द्रियग्राह्मा भवन्ति, अमूर्ता पुनरिन्द्रियविषया न भवन्ति इति 
मूर्तामूर्तुगुणानामिन्द्रियानिन्द्रियविषयत्वलक्षणमुक्त । इदानी मूर्तगुणा कस्य सम्बन्धिनो भवन्तीति 
सम्बन्ध कथयति ? पोग्गलदव्वप्पगा अणेयविहा मूर्तगुणा पुद्गलबद्रव्यात्मका अनेकविधा भवन्ति पुद्गल- 
द्रव्यसम्बन्धिनो भवन्तीत्यर्थ । अमूरतंगुणाना सम्बन्ध प्रतिपादयति दव्वाणममुत्ताणं विशुद्धज्ञानदर्शन- 
स्वभाव यत्परमात्मद्रव्य तत्प्रभृतीनाममूत्तेद्रव्याणाना सम्बन्धिनो भवन्ति । ते के गुणा ? ग्रुणा अमुत्ता 
अमूर्ता गुणा केवलज्ञानादय इत्यर्थ । इति मूर्तामूततंगुणाना लक्षणसम्बन्धो मुणेदव्वा ज्ञातव्यों ॥१३१॥ 
एव ज्ञानादिवशेषगुणभेदेन द्रव्यभेदो भवतीति कथनरूपेण द्वितीयस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे सूर्तिक और अमूर्तिक ग्रुणो का लक्षण ओर सम्बन्ध कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषाथ--(इंदियगेज्ञझा ) जो इन्द्रिय के ग्रहण करने योग्य है (भत्ता) 
वे मृत्तक है वे (अणेयविहा) अनेक प्रकार के है तथा (पोग्गल-दव्वप्पगा) पुदूगल-द्रव्यमयों 
है । (अमुत्ताणं दव्वाणं) अम्नृतिक द्रव्यों के (ग्रणा) गुण (अमुत्ता) अपूरतिक (समु्णेंदव्चा) 
जानने योग्य है। जो इच्द्रियों के द्वारा ग्रहण करने योग्य हैं वे मुतिक गुण हैं और जो 
अपूर्तिक गुण है वे इंद्वियों के द्वारा नही ग्रहण किये जाते है। इस तरह मृर्तिक गुणों का 
लक्षण इन्द्रियो का विषयपना है जब कि अपृरतिक गुणों का लक्षण इन्द्रियों का विषयपना 
नही है । घूतिकगुण अनेक प्रकार के पुद्गल द्रव्य सम्बन्धी होते है तथा अध्ुतिकगुण 


३ेश८ ] [ पवयणसारो 


विशुद्ध ज्ञान दर्शन स्वभावधारी परमात्म-द्रव्य को आदि लेकर असमृरतिकद्रव्यों के होते है। 
वे अमुतिकगुण केवलज्नान आदि होते है। इस तरह मृत और अमूर्त गुणों के लक्षण और 
सम्बन्ध जानने योग्य है ॥१३१॥ 

इस तरह ज्ञान आदि विशेष गुणों के भेद से द्वव्यों में भेद होता है, ऐसा कहते हुए 
इसरे स्थल से दो गाथाएँ पूर्ण हुईं । 

अथ मुतंस्य पुदगलद्रव्यस्य गुणान्‌ गुणाति-- 

वण्णरसगंधफासा विज्जंते पुग्गलस्स सुहुमादो । 
पुठवीपरियंत्तरस य सह्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥१३२॥ 
वर्णरसगंधस्पर्शा विद्यन्ते पुद्गलस्य सूक्ष्मात्‌ । 
पृथिवीपर्यन्तस्थ चे शब्द स पुदुगलश्चित्र ॥१३२॥ 

इच्द्रियग्राह्मा: किल स्पर्श रसगन्धवर्णास्तद्विषयत्वात्‌, ते चेन्द्रियप्राह्मत्वव्यक्तिशक्ति- 
वशात्‌ गृह्ममाणा अगुह्यमाणाश्व आ एकद्रव्यात्मकसुक्ष्मपर्यायात्परसाणो आ अनेकद्र- 
व्यात्मकस्थुलपर्यायात्पृथिवीस्कन्धाच्च. सकलस्यापि पुद्गलस्थाविशेषेण विशेषगुणत्वेन 
विच्चन्ते । ते च मूतंत्वादेव शेषद्रव्याणामसंभवन्तः पुदुगलमधिगमयन्ति । शब्दस्यापीरिद्ि- 
यग्राह्मत्वाद्गुणत्व॑ न खल्वाशडूनीयं, तस्य वेचित्र्यप्रपजिचितवेश्वरूपस्थाप्यनेकद्र॒व्यात्मक- 
पुद्गलपर्यायत्वेनाध्युपगस्यमावत्वात्‌ू । गुणत्वे वा न तावदसूतंद्रव्यगुण: शब्दः गुणगुणि- 
नो रविभक्तप्रदेशत्वेनेकवेदनवेद्यत्वादमू्ंद्रव्यस्थापि. श्रवणन्द्रियविषयत्वापत्ते: । पर्यायल- 
क्षणेनोत्वातगुणलक्षणत्वास्मृतंद्रव्यपुणोषपि न भवति । पर्यायलक्षणं हि कादाचित्कत्व 
गुणलक्षणं तु नित्यत्वसु । ततः कादाचित्कत्वोत्खातनित्यत्वस्थ न॒शब्दस्यास्ति गुणत्वम्‌ । 
यत्तु तत्र नित्यत्व॑ तत्तदारस्भकपुद्गलानां तद॒गुणानां च स्पर्शादीवामेव तन शब्दपर्याय- 
स्पेति हृढतरं प्राह्ममु । न च॒पुदुगलपर्यायत्वे शब्दस्य प्रथिवीस्कन्धस्थेव स्पर्शनादीन्द्रिय- 
विषयत्वपु । अपां श्राणेन्द्रयाविषयत्वात्‌, ज्योतिषो श्राणरसनेन्द्रियाविषयव।त्‌, मरुतों 
प्राणरसनचल्षुरिन्द्रियाविषयत्वाच्च । न चागन्धागन्धरसागन्धरसवर्णा,  एवमपृज्योति- 
सर्तिः, सर्वेपुदगलानां स्पर्शादिचतुष्कोपेतत्वाभ्युपगमात्‌ । व्यक्तस्पर्शादिचतुष्कानां च 
चन्द्रकान्तारणियवानामारस्भकेरेव पुद्गलेरव्यक्तगन्धाव्यक्तगन्धरसाव्यक्तगन्धरसवर्णानाम- 
पज्योतिर्दरमरुतामा रस्भ्दर्शनातू । न च क्वचित्कस्यचित्‌ गरुणस्य व्यक्ताव्यक्तत्व॑ं कादा- 
चित्कपरिणामवचित्यप्रत्ययं नित्यद्रव्यस्वभावप्रतिघाताय । ततो5स्तु शब्दः पुद्गलपर्याय 
एवेति ॥१३२॥ 


पवयणसारो ] [ रेरदे 


भूमिका--भब मूर्त पुद्गल द्रव्य के गुण कहते है-- 

अन्वयार्थ--| सूक्ष्मात्‌ पृथिवीपर्यन्तस्थ पुदुगलस्य ] सुक्ष्म (परमाणु) से लेकर समस्त 
पुदूगल के [वर्णरसगधस्पर्शा:] वर्ण, रस, गध और स्पर्श (ग्रुण) [विद्यन्ते | होते है, 
[ चित्र: शब्द. ] जो विविध प्रकार का शब्द है [स.] वह [पुुदुगलः | पुद्गल है। (अर्थात्‌ 
पुदूगल की पर्याय है) । 

टीका--स्पर्श, रस, गंध ओर वर्ण इन्द्रियग्राह्म है क्योंकि वे इन्द्रियों के विषय है । 
वे इच्द्रिय-प्राह्मता की व्यक्ति और शक्ति के वश से भले ही इन्द्रियों के ह।रा ग्रहण किये 
जाते हों या न किये जे हों तथापि वे एक द्रव्धात्मक सुक्ष्म पर्यायरूप परमाणु से लेकर 
अनेक द्रव्यात्मक स्थल पर्यायरूप पृथ्वीस्कंध तक के समस्त पुदुगल के अविशेषतया 
(क्योंकि कोई भी पुदगल ऐसा नहीं है जिसमें ये व पाये जाये अतः साधारण रूप से या 
समस्त रूप से) विशेष गुणों के रूप में होते है (क्योंकि ये अन्य द्रव्यों में नहीं हो सकते, 
अतः विशेष या असाधारण गुण है।) और बे, घुर्त होने के कारण से ही (पुदगल के 
अतिरिक्त) शेंष द्वव्यों में न होने से, पुदुगल को बतलाते है (उसका ज्ञान कराते है) । 

ऐसी शंका नही करनी चाहिये कि शब्द भी इन्द्रियप्राह्म होने से गुण होगा, क्योंकि 
विचित्रता के द्वारा विश्वरूपत्व को (अनेकानेक प्रकारत्व को) प्राप्त उसके (शब्द के) 
अनेक द्रव्यात्मक पुदुगल-पर्यायता स्वीकार की गई है (अर्थात्‌ शब्द पुद्गलस्कंध को 
पर्याय है) । 

यदि शब्द को (पर्याय न सानकर) गुण साना जाय, तो वह क्‍यों योग्य नहीं है, 
उसका ससाधान--- 

प्रथम तो, शब्द अमूर्त द्रव्य का गुण नही है, क्योंकि गुण-गुणी में अभिन्‍न-प्रदेशत्व 
होने से तथा वे (गृण-गुणी ) (एक बवेदन से वेद्य-एक ही ज्ञान से ज्ञात होने योग्य होने से, 
अमृत द्रव्य के भी श्रवणेन्द्रिय की विषयभ्ुतता आ जायगी । (दूसरे, शब्द में) पर्याय के 
लक्षण से गुण का लक्षण उत्थापित (खण्डित) होने से, शब्द घृत॑ं द्रव्य का गुण भी नहीं 
है। पर्याय का लक्षण कादाचित्कत्व (अनित्यत्व) है और गुण का लक्षण नित्यत्व है, 
इसलिये (शब्द को) अनित्यत्व से नित्यत्व के उत्थापित होने से (अर्थात्‌ शब्द कभी-कभी 
ही होता है, अतः नित्य नही है, इसलिये) शब्द गुण नही है। जो वहां नित्यत्व है, वह 
उसको (शब्द को) उत्पन्त करने वाले पुदूगलों का और उनके स्पर्शादिक गुणों का ही है, 
शब्द पर्याय का नहीं,-इस प्रकार अतिदृढ़ता-पुवक ग्रहण करना चाहिये 
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“यदि शब्द पुदुगल की पर्याय हो तो वह प्रथ्वीस्कंध की भांति स्पर्शनादिक इंद्रियों 
का भी विषय होना चाहिये, अर्थात्‌ जेसे प्ृथ्वीस्कध रूप पुदगलपर्याय सर्व इन्द्रियों से ज्ञात 
होती है उसी प्रकार शब्दरूप पुद्गल पर्याय भी सभी इन्द्रियों से ज्ञात होनी चाहिये” (ऐसा 
तक॑ किया जाय तो) ऐसा भी नहीं है, क्योकि जल (पुद्गल की पर्याय है, फिर भी) 
धब्राणेन्द्रिय का विषय नही है, अग्नि प्राणेन्द्रिय तथा रसनेन्द्रिय का विषय नही है ओर 
वायु तल्राण, रसना तथा चल्षुइन्द्रिय का विषय नहीं है (इसलिये नाक तथा जीभ से अग्राह्म 
है) ओर वायु, गंध, रस वर्ण रहित है (इसलिये नाक, जीभ तथा आंखों से अग्राह्म है) 
क्योकि सभी पुदगल स्पर्शादिचतुष्क युक्त (स्पर्श-रस-गंध-वर्ण युक्त) स्वीकार किये गये है। 
क्योंकि जिनके स्पर्शादिचतुष्क व्यक्त है ऐसे (१) चन्द्रकान्तमणि को, (२) अरणिको और 
(३) जौ को जो पुद्गल उत्पन्त करते है उन्ही के दवरा (१) जिसकी गंध अव्यक्त है ऐसे 
पाती की, (२) जिसकी गध तथा रस अव्यक्त है ऐसी अग्नि की और (३) जिसके गंध, 
रस तथा वर्ण अव्यक्त है ऐसी उदरवायु की उत्पत्ति होती देखी जाती है। और कही 
(किसी पर्याय मे) किसी गुण की कादाचित्क परिणाम की विचित्रता के कारण होने वाली 
व्यक्तता या अव्यक्तता नित्य द्रव्यस्वभाव का प्रतिघात नही करती । (अर्थात्‌ अनित्य- 
परिणाम के कारण होने वाली गुण की प्रगटता और अप्रगठता नित्य द्रव्यस्वभाव के साथ 
कहीं विरोध को प्राप्त नही होती । इसलिये शब्द युद्गल की पर्याय ही है ॥१३२॥ 


तात्पयंबृत्ति 
अथ मूतंपुद्गलद्गव्यस्य गुणानावेदयति,-- 
वण्णरसगन्धफासा विज्जते पोग्गलस्स वर्णरसगन्धस्पर्शा विद्यन्ते।॥ कस्य ? पुदुगलस्य । 
कथम्भूतास्प ? सुह्मादों पुढ्बीपरियंतस्स य । 
“पुढवी जल च छाया चरउरिदियविसयकम्मपरमाणू । छव्विहभेय भणिय पोग्गलद॒व्व जिणवरेहि ॥ 
इति गाथाकथितक्रमेण परमाण्‌लक्षणसुक्ष्मस्वरूपादे पृथ्वीस्कन्धलक्षणस्थूलस्वरूपपर्यन्तस्थ च। 
तथाहि--यथानन्तज्ञानादिचतुष्टय विशेषलक्षणभूत यथासम्भव सर्वजीवेषु साधारण तथा वर्णा- 
दिचतुष्टय विशेषलक्षणभूत यथासम्भव सर्वपुद्गलेपु साधारणम्‌ । यथैव चानन्तज्ञानादिचतुष्टय मुक्त- 
जीवे$तीन्द्रियज्ञानविषयमनुमानगम्यमागमगम्य च, तथा शुद्धपरमाणुद्रव्ये वर्णादिचतुष्टयमप्यतीन्द्रिय- 
जानविपयमनुमानगम्यमागमगम्य च । यथा वानन्तचतुष्टयस्य ससारिजीवे रागादिस्नेहनिमित्तेन कर्म- 
वन्धवशादशुद्धत्व भवति तथा वर्णादिचतुष्टयस्यापि स्निग्धरूक्षगुणनिमित्तेन दृच्णुकादिबन्धावस्थायाम- 
शुद्धत्वम्‌ । यथा वानन्तज्ञानादिचतुष्टयस्य रागादिस्नेहरहितशुद्धात्मध्यानेन शुद्धत्व भवति तथा वर्णा- 
दिचतुष्टयस्यापि स्निग्धगुणाभावे वन्धने5सति परमाणु पुदुगलावस्थाया शुद्धत्वमिति। सद्दो सो पोग्गलो 
यस्तु शब्द स पौदूगल यथा जीवस्य नरनारकादिविभावपर्याया तथाय शब्द पुद्गलस्य विभावपर्यायो 
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न च गुण । कस्मात्‌ ? गुणस्यथाविनश्वरत्वात्‌ अय च विनश्वरो। नैयायिकमतानुसारी कश्चिद्वदत्या- 
काशगुणो5य शब्द । परिहारमाह--आकाशगुणल्वे सत्यमूत्तों भवति । अमूर्तेश्च श्रवणेन्द्रियविषयों न 
भवत्ति, दृश्यते च श्रवणेन्द्रियविषयत्व । शेषेन्द्रविषय कस्मान्त भवतीति चेत्‌ ? अच्येन्द्रिविषयोड्न्ये 
न्द्रियस्य न भवति वस्तुस्वभावादेव रसादिविषयवत्‌ । पुनरषि कथभूत ? चित्तों चित्र भाषात्मका- 
भाषात्मकरूपेण च प्रायोगिक वैख्लसिकरूपेण च नानाप्रकार तच्च। “सद्दो खधप्पभवो” इत्यादि गाथाया 


पचास्तिकाये व्याख्यात तिष्ठत्यत्राल प्रसगेन ॥१३२॥ 

उत्थानिका--आगे मूर्तिक पुदृगल द्रव्य के गुणो को कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुहुमादो पुढवीपरियंतस्स) सूक्ष्म परमाणु से लेकर 

पृथ्वी पर्यत (पोग्गलस्स) पुदुगल द्रव्य के (वण्णरसगधफासा) वर्ण, रस, गंध, स्पर्श, (विज्जंते) 
विद्यमात होते है। (य) और (सद्दो ) शब्द है (सो पोग्गलो चित्तो) वह नाना प्रकार का है 
ओर पोद्गलिक है। पुद्गल द्रव्य के विशेष गुण स्पर्श रस गध वर्ण है। वे पुदुगल सक्षम 
परमाणु से लेकर स्थल पृथ्वी स्कंध रूप तक है। जैसे इस गाथा में कहा है-- 

जिनेन्द्र देव ने पुदगल को छह प्रकार कहा है, प्रथ्दी, जल, छाया, चार इन्द्रियों के 
विषय, क्ार्मणवर्गगा और परमाणु । 

जेसे सव॑ जीवों में अनन्तज्ञानादि-चतुष्टय-विशेष लक्षण यथासंभव साधारण है 
तंसे हो वर्णादि चतुष्टय रूप विशेष लक्षण यथासम्भव सब पुदुगलों में साधारण है और 
जसे अनन्तज्ञानादि चतुष्टय मुक्तजीव में प्रगठ है सो अतीन्द्रियज्ञान का विषय है। 
हमको अनुमान से तथा आगम प्रमाण से सान्‍य है तेसे ही शुद्ध परमाणु में वर्णादि-चतुष्टय 
भी अतीन्द्रिय ज्ञान का विषय है। हमको अनुमान से तथा आगम से प्रान्य है। जैसे यहो 
अननन्‍्तचतुष्टयप संत्रारी जीव मे रागद्वेषादि चिकनाई के कारण कर्मबंध होने के वश से 
अशुद्धता रखते है तेसे ही स्निग्ध रूक्ष गुण के निमित्त से दो अणु तीन अणु आदि की बंध 
अवस्था में वर्णादि-चतुष्टय भी अशुद्धता को रखते है। जंसे रागह्रेषादि रहित शुद्ध आत्मा 
के ध्यान से इन अनन्तज्ञानादि-चतुष्टय की शुद्धता हो जातो है तेसे ही यथायोग्य स्निग्ध 
रूक्ष गुण के न होने पर बन्धन न होते हुए एक पुदुगल परमाणु की अवस्था में शुद्धता 
रहती है। ओर जंसे नरनारक आदि जीव की विभावपर्याय है तेसे यह शब्द भी पुदूगल की 
विभावपर्याय है, गुण नही है क्योंकि गुण अविनाशी होता है परन्तु यह शब्द विनाशीक है । 
यहां नेयायिक मत के अनुसार कोई कहता है कि यह शब्द आकाश का गुण है, इसका खंडन 
करते हुए कहते है कि यदि शब्द आकाश का गुण हो तो शब्दअमूर्तिक हो जावे । जो भमूर्त 
वस्तु है वह कर्ण इच्द्रिय से ग्रहण नहीं हो सकती और यह प्रत्यक्ष प्रगट है कि शब्द कर्ण 
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इन्द्रिय का विषय है। वह बाकी इन्द्रियों का विषय क्‍यों नहीं होता है ? ऐसी शंका का 
समाधान यह है कि अन्य इन्द्रिय का विषथ अन्य इन्द्रिय द्वारा ग्रहण नहीं किया जा सकता, 
ऐसा वस्तु का स्वभाव है। जसे रसादि विषय रसना इन्द्रिय आदि के है। वह शब्द भाषा- 
रूप, प्रायोगिक और वेश्रसिकरूप अनेक प्रकार का है जंसा कि पंचास्तिकाय की “सहो 
खंधप्पभवो इस गाथा में समझाया है यहां इतना ही कहना पर्याप्त है ॥१३२॥ 
भावार्थ--श्री पंचास्तिकाय में भी कहा है-- 
सद्दी खंधप्पभवों खंधों परमाणुसंगसंघादों। 
पुट्ठेसु तेस जायदि सहो उंप्पादगो णियदो ॥७६॥। 
शब्द स्कंधों के द्वारा पेदा होता है, स्कंध परमाणुओं के मेल से बनते हैं और उन 
स्कंधों के परस्पर संघद होने पर शब्द पंदा होता है। भाषावगंणा के योग्य सुक्ष्म स्कंध्त जो 
शब्द के अभ्यंतर कारण है लोक में हर जगह, हर समय मोजद है । जब तालु, ओठ आदि 
का व्यापार होता है या घंटे की चोट होतो है या मेघादि का मिलान होता है तब भाषा- 
वर्गंणा योग्य पुदूगल शब्द रूप से परिणमन कर जाते है। निश्चय से भाषावर्गणा योग्य 
पुदुगल ही शब्दों के उत्पन्त करने वाले है ॥१३२॥ 
अथापूुर्तानां शेषद्रव्याणां गुणान्‌ गुणाति-- 
आगासस्सवगाही. धम्मदृव्वस्स गमणहेदुत्तं । 
धस्मेदरदव्वस्स ढुू गुणो पुणो ठाणकारणदा ॥१३३॥ 
कालस्स वट्‌टणा से गुणोवओगो त्ति अप्पणो भणिदो । 
णेया संखेवादी गुणा हि. मृत्तिप्पहीणाणं ॥१३४॥ जुगलं । 
आकाशस्यावगाहो धर्मेद्रव्यय्य गमनहेतुत्वम्‌ । 
धर्मंतरद्रव्यस्य तू गुण पुन स्थानकारणता ॥ १३३॥।। 
कालस्य व्तेना स्यात्‌ गुण उपयोग इति आत्मनो भणित । 
ज्ेयाी सक्षेपादगुणा हि समूतिप्रहीणानाम्‌ ॥१३४।॥ युगलम्‌ । 
विशेषगुणों हि युगपत्सवंद्रव्याणां साधारणावगाहहेतुत्ववाकाशस्य, सक्ृत्सवेंषां गस- 
नपरिणामिनां जीवपुद्गलानां गमनहेतुत्व॑ धर्मेस्प, सक्ृृत्सवेंषां स्थानपरिणासिता जीवपु- 
दइगलानां स्थानहेतुत्वमधर्मेस्प, अशेषशेषद्रव्याणां प्रतिपर्यायं समयवृत्तिहेतुत्व॑ कालस्य, 
चेतन्यपरिणामोी जीवस्थ। एवमसुर्तानां विशेषगुणसंक्षेपाधिगमे लिड्भरमु। तत्रेककालसेव 
सकलद्रव्यसाधा रणावगाहसम्पादनमसव्वंगतत्वादेव शेषद्रव्याणामसंभवदाकाशमधिगमयति । 
तथकवारमेव गतिपरिणतसमस्तजीवपुद्गलानामालोकादुगमनहेतुत्वमप्रदेशत्वात्का लपुद्ग लयो: 
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सपुद्घातादन्यत्र लोकासंख्येयभागमात्रत्वाज्जीवस्थ. लोकालोकसीम्नो$चलितत्वादाकाशस्य 
विरुद्धकार्यहेतुत्वादधर्मस्पासंभवद्धमंमधिगमयति । तथकवारमेव स्थितिपरिणतसमस्तजीव- 
पुदुगलानामालोकात्स्थानहेतुत्वमत्रदेशत्वात्कालपुदूगलयो:, . समुद्घातादत्यत्र लोकासंस्येय- 
भागमात्रत्वाज्जीवस्थ, लोकालोकसीस्तोइचलितत्वादाकाशस्थ,. विरुद्धकार्यहेतुत्वाद्धमस्थ 
चासम्श्वदधर्ममधिगसयति । तथा अशेषशेषद्रव्याणां प्रतिपर्यायं समयवृ त्तिहेतुत्व॑ कारणा- 
न्तरसाध्यत्वात्समयविशिष्टाया वृत्ते: स्वतस्तेषामसंभवत्कालमधिगमयत्ति । तथा चेतन्य- 
परिणामश्चेतनत्वादेव शेषद्रव्याणामसभवत्‌ जीवमधिगसयति । एवं गुणविशेषादद्रव्य- 
विशेषो5धिगन्तव्यः ॥१३३११३४॥ 

भूमिका--अब, शेष असूृतंद्र॒व्यों के गुण कहते है-- 

अन्वयार्थ--- | आकाशस्यावगाह.) आकाश का अवगाह, [धर्मेद्रव्यस्य गमनहेतुत्व | 
धर्मद्रव्य का गमनहेतुत्व [तु पुन.] और [धर्मेतरद्रव्यस्थ गुण.] अधर्म द्रव्य का गुण 
[स्थानकारणता] स्थानकारणता है। [कालस्य | काल का गृण [वर्तना स्यात्‌ ] वतेना है, 
[आत्मन गुण ] आत्मा का ग्रुण [ उपयोग. इति भणित ] उपयोग कहा है। [ मूत्तिप्रही- 
णाना ग्रुणा हि] इस प्रकार असूुततंद्रव्यों के गुण [सक्षेपात्‌] सक्षेप से [जेया.] जानने 
चाहिये । 

टीका--.युगपत्‌ सर्वद्रव्यों के साधारण अबगाह का हेतुत्व आकाश का विशेष गुण 
है । एक ही साथ गतिरूप परिणमित सर्व जीव-पुद्गलों के गमन का हेतुत्व धर्म का विशेष 
गुण है। एक ही साथ स्थितिरूप परिणमसित सर्व जीव-पुदुगलों के स्थिर होने का हेतुत्व 
अधर्म का विशेष गुण है। (काल के अतिरिक्त) शेष समस्त द्रव्यों की प्रति-पर्याय में 
समयवृत्ति का हेतुत्व (समय-सम्रय की परिणति का निमित्तत्व) काल का विशेष गुण है। 
चेतन्यपरिणाम जीव का विशेष गुण है। इस प्रकार अमूुर्तद्रव्यों के विशेषगुणों का 
संक्षिप्त ज्ञान होने पर असुतंद्रव्यों को जानने के लिंग (चिन्ह, लक्षण, साधन) प्राप्त होते 
है, अर्थात्‌ उन-उन विशेष गुणों के द्वारा उन-उन अमुर्ते द्रव्यों का अस्तित्व ज्ञात होता है- 
सिद्ध होता है । (इसी को स्पष्टता-पु्वंक समझाते है-- 

वहां एक ही काल में समस्त द्रव्यों को साधारण अवगाहु का संपादन (अवगाह 
हेतुत्व रूप लिंग) आकाश को ज्ञात कराता है, क्योकि शेष द्रव्यो के स्वंगत-पना न होने से 
उनके वह (अवगाह-सपादन) संभव नही है। इसी प्रकार एक ही काल में गति-परिणत 
समस्त जीव-पुद्गलो को लोक तक गमन का हेतुत्व धर्म को ज्ञात कराता है, क्योकि काल 
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और पुदगल अप्रदेशी हैं इसलिये उनके वह संभव नही है, जीव सम्तद्धात को छोड़कर 
अन्यत्र लोक के असंख्यातवे भागमात्र है, इसलिये उसके संभव नही है, लोक अलोक की 
सीमा अचलित होने से आकाश के वह संभव नहीं है, और विरुद्ध कार्य का हेतु होने से 
अधर्म के वह संभव नही है। काल ओर पुदंगल एक-प्रदेशी है, इसलिये वे लोक तक गमन 
मे निमित्त नहीं हो सकते, जीव सपुद्धात को छोड़कर अन्य काल में लोक के असंख्यातवे 
भाग में ही रहता है, इसलिये वह भो लोक तक गमन मे निमित्त नहीं हो सकता, यदि 
आकाश गति में निभित्त हो तो जीव और पुद्गलों की गति अलोक में भी होने लगे, जिससे 
लोकालोक की मर्यादा ही न रहेगी। इसलिये गति-हेतुत्व आकाश का भी गुण नही है, 
अधर्मद्रव्य तो गति से विरुद्ध--स्थिति कार्य में निमित्तमृुत है, इसलिये वह भी गति में 
निरमित नही हो सकता। इस प्रकार गतिहेतुत्वगुण धर्म नामक द्रव्य का अस्तित्व 
बतलाता है) 

इसी प्रकार एक ही काल में स्थिति-परिणत सम्तस्त जीव-पुदगलों को लोक तक 
स्थिति का हेतुत्व अधर्म को ज्ञात कराता है, क्योकि काल ओर पुदुगल अग्रदेशी हैं, इसलिये 
उनके वह संभव नही है, जीव सम्ुद्घधात को छोड़कर अन्यत्र लोक के असख्यातवे भाग 
मात्र है, इसलिपे उसके वह सभव नही है, लोक ओर अलोक की सीमा अचलित होने से 
आकाश के वह संभव नही है और विएद्ध कार्य का हेतु होने से धर्म के वह संभव नही है । 
इसी प्रकार (काल के अतिरिक्त) शेष समस्त द्रव्यों के, प्रत्येक पर्याय में समयवृत्ति का 
हेतुत्व काल को ज्ञात कराता है, क्योंकि उनके, समयविशिष्टवृत्ति (समय समय परिणमन) 
कारणान्तर से साध्य होने से (अर्थात्‌ उनके समय से विशिष्टपरिणति अन्य कारण से होती 
है, इसलिये) स्वतः उत्तके वह (समयवृत्ति-हेतुत्त्) संभवित नही है । 

इसी प्रकार चंतन्य परिणाम जीव को ज्ञात कराता है, क्योंकि वह चेतन है, इस- 
लिये शेष द्रव्यों के वह संभव नही है । इस प्रकार गुण-विशेष से द्रव्यविशेष जानना 


चाहिये ॥१३३-१३४॥ 
तात्पर्यवृत्ति 

अथाकाशाद्मूत्तेंद्रव्याणा विशेषगुणान्प्रतिपादयति--- 

आगासस्सवगाहो आकाशस्यावगाहहेतुत्व, धम्महृब्वस्स गण हेदृत्त धर्मद्रव्यस्य गमनहेतुत्व 
धम्मेदरदव्वस्स दु गुणो पुणो ठाणकारणदा धर्मेतरद्रव्यस्थ तु पुत स्थानकारणता गुणों भवतीति प्रथम- 
गाथा गता । कालस्स वट्टणा कालस्य वर्तना (स्याद्गुण ग्रुणोवओगोत्ति अप्पणों भणिदो ज्ञानदर्शनोप- 
योगह्यमित्यात्मनो गुणो भणित । णेया संखेवादो गुणा हि मुत्तिप्पहीणाणं एवं सक्षेपादसृत्तंद्रव्याणा 
गुणा ज्ञेया इति। 
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तथाहि--सर्वेद्रव्याणा साधारणमवगाहहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्यद्रव्याणामसम्भवत्सदाकाश 
निश्चिनोति । गतिपरिणतसमस्तजीवपुद्गलानामेकसमये साधारण गमनहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्य- 
द्रव्याणामसम्भवत्सद्धम्म॑द्रव्य॒निश्चिनोति । तथैव च स्थितिपरिणतसमस्तजीवपुद्गलानामेकसमये 
साधारण स्थितिहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्यद्रव्याणामसम्भवदधर्म्म॑द्रव्य निश्चिनोति । सर्वेद्रव्याणा युग- 
पत्पर्यायपरिणतिहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्यद्रव्याणामसम्भवत्कालद्रव्य निश्चिनोति । सर्वजीवसाधारण 
सकलविमलकेवलज्नानदर्शनढ्य विशेषगुणत्वादेवान्याचेतनपञ्चद्रव्याणामसम्भवत्सच्छुद्धबुद्धेंकस्वभाव-- 
परमात्मद्रव्य निश्चिनोति । अयमत्रार्थ यद्यपि पचद्रव्याणि जीवस्योपकार कुर्वन्ति, तथापि तानि दु ख- 
कारणान्येवेत्ति ज्ञात्वा। यदि वाक्षयानन्तसुखादिकारण विशुद्धज्ञानदर्शनोपयोगस्वभाव परमात्मद्रव्य 
तदेव मनसा ध्येय वचसा वक्तव्य कायेन तत्साधकमनुष्ठान च कत्तंव्यमिति ॥१३३-१३४॥ 

एवं कस्य द्रव्यस्य के विशेषगुणा भवन्तीति कथनरूपेण तृतीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे आकाश आदि असूृत्तेंद्रव्यों के गुणो को बताते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(आगासस्सवगाहो) आकाश द्रव्य का विशेष गुण सर्वे 
द्रव्यों को जगह देना ऐसा अबगाह-हैतुत्व गुण है, (धम्महृष्बस्स गमणहेदुत्तं) धर्म द्रव्य का 
विशेष गुण जीव पुदुगलों के गमन से कारण ऐसा गमनहेतुत्व है, (पुणो धम्मेदरदव्वस्स दु 
गुणो ठाणकारणदा) तथा अधमंद्रव्य का विशेष ग्रुण जीव पुदुगलों को स्थिति का कारण 
स्थानकारणता है, (कालस्स वहुणा से ) कालद्रव्य का विशेष गुण सभी द्वव्यों में समय समय 
परिणमन की प्रवृत्ति का कारण वर्तता है और (अप्पणों गुणोबओगोत्ति भणिदो) आत्मा 
का विशेष गुण उपयोग है, ऐसा कहा गया है । (हि) निश्चय से (मुत्तिप्पहीणाणं गुणा) 
मूतिक रहित द्रव्यों के विशेष गुण इस तरह (सखेवादों णेया) सक्षेप से जानने योग्य है । 

सर्वे द्रव्यों को साधारण रूप से अवगाह देने का कारणपना आकाश का ही विशेष 
गुण है वयोंकि अन्य द्रव्यों मे यह गुण असंभव है इसलिये इस विशेष गुण से आकाश का 
निश्चय होता है। एक समय में गमन करते हुए सर्वे जीव तथा पुदूगलो को साधारण 
गमन मे हेतुपना धर्मद्रव्य का ही विशेष गुण है क्योंकि अन्य द्रव्यों में यह असंभव है । 
इसी गुण से धर्मद्रव्य का निश्चय होता है। इसी तरह एक समय में स्थिति करते हुए 
जीव पुदगलों को साधारण स्थिति मे कारणपना अधर्मंद्रव्य का ही विशेष गुण है क्य्गेंकि 
अन्य द्वव्यों मे यह असम्भव है। इसो गुण से अधर्मद्रव्य का निश्चय होता है। एक समय 
मे सर्वे द्र्यों की पर्यायों के परिणमन से हेतुपता कालबद्रव्य का विशेष गुण है क्योकि अन्य 
द्रव्यो में यह असम्भव है। इसी गुण से कालद्रव्य का निश्चय होता है । सर्व जीवो मे 
साधारण ऐसा सर्व तरह निर्मल ऐस। केवलज्ञान और केवलदर्शन जीवद्रव्य का विशेष 
युण है दयोक्ति अन्य पाँच अचेतन द्रव्यो में यह असम्भव है, इसी विशेष उपयोग गृण से 
शुद्ध इुंड एक स्वभाव परमात्म-द्रव्य का निश्चय होता है। यहाँ पर यह्‌॒ प्रयोजन हैं कि 
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यद्यपि पाँच द्रव्य जीव का उपकार करते है तो भी इनको दुःख का कारण जान करके जो 
अक्षय और अनन्तसुख आदि का कारण विशुद्ध ज्ञान दशेन-स्वभावरूप परमात्म द्रव्य है 
उसी को ही मन से ध्याना चाहिये, वचन से उसका ही वर्णन करना चाहिये, तथा शरीर से 
उस ही का साधक जो अनुष्ठान या क्रियाकर्म है, उसको करना चाहिये ॥१३३-१३४॥ 
इस तरह किस द्रव्य के क्या विशेष गुण होते है ऐसा कहते हुए तोसरे स्थल में 
तीन गाथाएँ पूर्ण हुई । 
अथ द्रव्याणां प्रदेशवत्त्वाप्रदेशवत्त्वविशेषं प्रश्ापपति-- 
जीवा पोग्गलकाया' धम्माधम्मा पुणो य आगासं। 
सपदेसेहि असंखादा णत्थि पदेस त्ति कालस्स ॥१३५॥ 


जीवा पुद्गलकाया धर्माधर्मों पुनश्चाकाशम्‌ । 
स्वप्रदेशरसख्याता न सन्ति प्रदेशा इति कालस्य ॥|१३५॥ 


प्रदेशवन्ति हि जीवपुद्गलधर्माधर्माकाशानि अनेकप्रदेशवत्त्वात्‌ । अप्रदेशः कालाणु 
प्रदेशमात्रत्वात्‌ । अस्ति च॒ संवतंविस्तारयोरपि लोकाकाशतुल्यासंख्येयप्रदेशापरित्यागा- 
ज्जीवस्प, द्रव्पेण प्रदेशमात्रत्वादग्रदेशत्स्वेषपि द्विप्रदेशादिसंस्पेयासंख्येयानन्तप्रदेशपर्यायेणान- 
वधारितप्रदेशत्वात्पुदूगलस्य, सकललोकव्याप्यसंख्येयप्रदेशप्रस्ताररूपत्वात्‌ धर्मस्थ, सकल- 
लोकव्याप्यसंख्येयप्रदेशप्रस्ताररूपत्वादधर्मस्प, सर्वेव्याप्यनन्तप्रदेशप्रस्ताररूपत्वादाकाशस्य च 
प्रदेशवत्त्त्म । कालाणोस्तु द्रव्पेण प्रदेशमात्रत्वात्पर्यापिण तु परस्परसंपर्कासंभवादप्रदेशत्व- 
मेवास्ति । ततः कालद्रव्यमप्रदेश शेषद्रव्याणि प्रदेशवन्ति ॥१३४॥ 

भूमिका--अब, द्रव्यों का प्रदेशवत्व और अप्रदेशवत्वरूप विशेष (भेद) बतलाते है-- 

अन्वयाथ--| जीवाः | जीव, [ पुदूगलकाया. | पुदुगलकाय (पुदगल-स्कध), [धर्मा- 
धर्मों ] धर्म, अधर्म [पुन च] और [आकाशं | आकाश [स्वप्रदेश.] स्वप्रदेशों की अपेक्षा 
से [असंख्याता ] असख्यात अर्थात्‌ अनेक (एक से अधिक प्रदेश वाले) है, [इति] इस 
प्रकार [कालस्य | काल के | प्रदेशा:] अनेक प्रदेश [न सन्ति] नही है । 

टीका--जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाशद्रव्य अनेक प्रदेश वाले होने से 
प्रदेशवातु है। कालाणु प्रदेश मात्र (एक प्रदेशी) होने से अप्रदेशी है। इसी को स्पष्ट करते 
है--) सकोच-बिस्तार के होने पर भी जीव लोकाकाशतुल्य असंख्य प्रदेशों को नही छोड़ता, 
इसलिये वह प्रदेशवान्‌ है । पुद्गल, यद्यपि द्रव्य अपेक्षा से प्रदेशमात्र (एक प्रदेशी) होने से 


१ जसखा। 
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अप्रदेशी है, तथापि दो प्रदेशों से लेकर सख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशों वाली पर्यायों 
की अपेक्षा से अनिश्चित प्रदेश वाला होने से, प्रदेशवान्‌ है। सकल लोक-व्यापी असंख्य 
प्रदेशों के विस्ताररूप होने से धर्म प्रदेशवानू है। सकललोक-व्यापी असख्य प्रदेशों के 
विस्ताररूप होने से अधर्मद्रव्य प्रदेशवान्‌ है। सर्व-व्यापी अनन्त प्रदेशों के विस्तार रूप 
होने से आकाश प्रदेशवान्‌ है। कालाणु तो, द्रव्यतः प्रदेशमात्र होने से और पर्यायतः 
परस्पर सस्पर्क न होने से, अप्रदेशी है। इसलिये कालद्रव्य अप्रदेशी है और शेष द्रव्य 
प्रदेशवान्‌ है ॥१३५॥ 
तात्पयेवृत्ति 

अथ कालद्रव्य विहाय जीवादिपज्चद्रव्याणामस्तिकायत्व व्याख्याति,--- 

जीवा पोग्गलकाया धम्माधम्मा पुणो य आयासं जीवा पुद्गलकाया धर्माधर्मों पुनश्चाकाशम्‌ । 
सपदेसेहि असंखा । एते पचास्तिकाया किविशिष्टा ? स्वप्रदेशैरसख्येया । अत्रासख्येयप्रदेशशब्देन 
प्रदेशबहुत्व ग्राह्मम्‌ । तच्च यथासम्भव योजनीयम्‌ । जीवस्य तावत्ससारावस्थाया विस्तारोपसहारयोरपि 
प्रदीपवर्त्नदेशाना हानिवुद्धधो रभावाद्बवहारेण देहमात्रेषपि निश्चयेन लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वम्‌ । 
धर्माधर्मयों परुनरवस्थितरूपेण लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वम्‌ | स्कन्धाकारपरिणतपुद्गलाना तु 
सख्येयासख्येयानन्तप्रदेशत्वम्‌ । किन्तु पुद्गलव्याख्यानेन प्रदेशशब्देन परमाणवो ग्राह्या, न॒च क्षेत्र- 
प्रदेशा । कस्मात्पुदूगलानामनन्तप्रदेशक्षेत्रेड्वस्थानाभावादिति ? परमाणोव्यक्तिरूपेणैकप्रदेशत्व शक्ति- 
रूपेणोपचारेण बहुप्रदेशत्व च । आकाशस्यानन्ता इति । णत्थि पदेसत्ति कालस्स न सन्ति प्रदेशा इति 
कालस्य । कस्माद्द्रव्यरूपेणैकप्रदेशत्त्वातु ? परस्परसम्बन्धाभावात्पर्यायरूपेणापीति ॥१३५॥ 

उत्थानिका--आगे काल द्रव्य को छोड़कर जीव आदि पाँच द्रव्यों के अस्तिकायपना 
है ऐसा व्याख्यान करते है--- 

अच्चय सहित विशेषाथं---( जीवा पोग्गलकाया) अनन्तानंत जीव और अनन्तानन्त 
पुदुगल (धम्माइधम्मा) एक धर्मेद्रव्य एक अधर्संद्रव्य (पुणो य आयासं) और एक आकाश 
द्रव्य (देसेहि असंखादा) अपने प्रदेशों की गणना की अपेक्षा संख्या-रहित है, (कालस्स णत्थि 
पदेसत्ति) काल द्रव्य के बहुत प्रदेश नही है। यहां पर “असख्यात प्रदेश” शब्द से बहु-प्रदेशी' 
ग्रहण करना चाहिये । वह यहां यथासम्भव घटित कर लेना चाहिये । हर एक जीव संसार 
को अवस्था में व्यवहारनय से अपने प्रदेशों में संकोच विस्तार होने के कारण से दीपक के 
प्रकाश फो तरह अपने प्रदेशों की सख्या में कमती व बढ़ती न होता हुआ शरीर के प्रमाण 
आकार रहता है तो भो निश्चय से लोकाकाश के बराबर असंख्यात प्रदेश वाला है। धर्म 
ओर अधर्म सदा ही स्थित है उनके प्रदेश लोकाकाश् के बराबर असंख्यात है। स्कंध 


अवस्था मे परिणमन किये हुए पुदुगलो के संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेश होते है, 
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किन्तु पुदगल के व्याख्यान में प्रदेश शब्द से परमाणु ग्रहण करने योग्य है, क्षेत्र के प्रदेश 
नहीं क्योकि पुद्गलों का स्थान अनन्त प्रदेश वाला क्षेत्र नही है। (सब पुदगल असंख्यात 
प्रदेश वाले लोकाकाश मे है। उनके स्कंध अनेक जाति के बनते है-संख्यात परमाणुओं के, 
असंख्यात परमाणुओ के तथा अनन्त परमाणुओं के स्कंध बनते है वे सुक्ष परिणमन वाले 
भी होते है इससे लोकाकाश में सब रह सकते है ।) एक पुद्गल के अविभागी परमाणु मे 
प्रगट रूप से एक प्रदेशपना है, मात्र शक्तिरूप से उपचार से बहुप्रदेशीपना है। (क्योकि वे 
परस्पर मिल सकते है) । आकाशद्रव्य के अनन्त प्रदेश है। कालद्रव्य के बहुत प्रदेश नही 
है। हरएक कालाणु कालद्रव्य है श्ो एक प्रदेश मात्र है। कालाणुओं में परमाणुओ की 
तरह परस्पर सम्बन्ध करके स्कंध की अवस्था मे बदलने की शक्ति नही है ॥१३५॥ 
अथ तमेवार्थं दृढयति--- 
' एदाणि पंचंदव्वाणि उज्मियकालं तु अत्थिकायत्ति । 
भण्णंते काया पुण बहुप्पदेसाण पचयत्तं ॥॥१३५-१ ॥ 
एतानि पंचद्रव्याणि उज्यिितकालंतु अस्तिकाया इति । 
भण्यंतते काया. पुनः वहुप्रदेशाना प्रचयत्वं ॥१३५-१॥ 
एदाणि पंचंदव्वाणि एतानि पूर्व॑सूत्रोक्तानि जीवादिषड्द्रव्याण्येव उज्ञियकाल तु कालद्रव्य विहाय 
अत्थिकायत्ति भण्णते अस्तिकाया पंचास्तिकाया इति भण्यन्ते काया पुंण काया कायशब्देन पुन । कि 
भण्यते ? बहुप्पदेसाण पचयत्तं बहुप्रदेशाना सम्बन्धि प्रचयत्व समूह इति । अन्न पचास्तिकायमध्ये जीवा- 
स्तिकाय उपादेयस्तत्रापि पचरमेष्ठिपर्यायावस्था तस्यामप्यहँत्सिद्धावस्था तत्रापि सिद्धावस्था । वस्तुतस्तु 
रागादिसमस्तविकल्पजालपरिहारकाले सिद्धजीवसदुशा स्वकीयशुद्धात्मावस्थेति भावार्थ ॥१३४५॥ 
एवं पचास्तिकायसक्षेपसूचनरूपेण चतुर्थस्थले गाथाद्यय गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे ऊपर के ही भाव को दृढ करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ-- (एदाणि दव्वाणि) इन छ: द्रव्यों में से (उज्थ्चिय काल 
तु) काल द्रव्य को छोड़कर (पच अत्थिकायत्ति) शेष पांच द्रव्य पांच अस्तिकाय है ऐसा 
(भण्णते) कहा है (पुण) तथा (बहुप्पदेसाण पचयत्तं काया) बहुत प्रदेशों के समृह को काय 
कहते है। इन पांच अस्तिकायों के मध्य से एक जीव अस्तिकाय ही ग्रहण करने योग्य है । 
उनमें भी अत, सिद्ध, भाचायं, उपाध्याय, साधु पांच परमेष्ठी की अवस्था, इनमे से भो 
अरहंत और सिद्ध अवस्था, फिर इनमे से भी मात्र सिद्धइ-अवस्था ग्रहण करनी योग्य है । 
वास्तव में तो या निश्चयनय से तो रागद्वेषादि सर्व विकल्पजालों के त्याग के समय मे 
सिद्ध जीव के समान अपना ही शुद्धात्मा ग्रहण करने योग्य है, यह भाव है। १३५-१॥ 
इस प्रकार पाँच अस्तिकोय की सक्षेप मे सुचना करते हुए चौथे स्थल में दो 
गाथाएं पूर्ण हुईं । 
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अथ क्वासी प्रदेशिनो5प्रदेशाश्चावस्थिता इति प्रज्ञापवति--- 
लोगालोगेसु णभो धम्माधर्म्मोहि आददो लोगो । 
सेसे पडच्च कालो जीवा पुण पोग्गला' सेसा ॥१३६॥ 
लोकालोकयोनेभो धर्माधर्माभ्यामाततो लोक । 
शैषौ प्रतीत्य कालो जीवा पुन पुद्गला शेषौ ॥१३६॥ 

आकाशं हि तावत्‌ लोकालोकयोरपि पषड्द्रव्यसमवायासमवाययोरविभागेन वृत्त- 
त्वात्‌ । धर्माधमों सर्वत्र लोके तन्निमित्तममनस्थानानां जीवपुद्गलानां लोकाद्बहिस्तदेकदेशे 
च गसनस्थानासंभवात्‌ । कालोइपि लोके जीवपुद्गलपरिणामव्यज्यमानसमय।दिपर्यायत्वात्‌, 
स तु लोकंकप्रदेश एवाप्रदेशत्वात्‌ । जीवपुद्गलो तु युक्तित एव लोके षड्द्रव्यसमवायात्मक 
त्वाल्लोकस्य । किस्तु जीवस्य प्रदेशसंवर्तविस्तारधमेंत्वात्‌ पुद्गलस्य बन्धहेतुभूतस्निग्धरूक्ष- 
गुणधर्त्वाच्च तदेकदेशसवंलोकनियमो नास्ति कालजीवपुद्गलानामित्येकद्रव्यापेक्षया एकदेश 
अनेकद्रव्यापेक्षया पुनरञ्जनचूर्ण पूर्णसमुद्गकन्यायेन सर्वलोक एवेति ॥१३६॥ 

भूमिका--अब, यह बतलाते है कि ये प्रदेशी और अभ्रदेशी द्रव्य कहाँ रहते है-- 

अन्वयार्थ--- [ नभ.] आकाश [ लोकालोकयो:| लोकालोक मे है, [लोकः ] लोक 
[धर्माधर्माभ्यामु आतत ] धर्म और अधरम से व्याप्त है, [शेषौ प्रतीत्य | शेष दो द्रव्यो की 
(जीव-पुद्गल की) प्रतीति से [कालः:] काल (लोक मे) तिष्ठ रहा है, [पुन.] और 
[शेषौ | वे शेष दो द्रव्य [जीवा: पुदूगला.] जीव और पुदुगल (लोक मे) है । 

टीका--प्रथम तो, आकाश लोक तथा अलोक में है, क्योंकि वह छह द्रव्यों के 
समवाय और अससवाय में विना विभाग के रहता है। धर्म और अधर्म द्रव्य सवंत्र लोक 
में है, क्योंकि उनके निमित्त से जिनकी ,गति और स्थिति होती है ऐसे जीव और पुद्गलों 
की गति या स्थिति लोक से बाहर नहीं होती और न लोक के एक-देश में होती है, 
(अर्थात्‌ लोक में सवंत्र होती है)। काल भी लोक में है, क्योंकि जीव और पुद्गलों के 
परिणामों के हारा (काल की ) समयादि पर्याये व्यक्त होती हैं ओर वहु काल लोक के एक 
प्रदेश में है, क्योंकि वह अप्रदेशी है । जीव और पुदुगल तो युक्ति से ही लोक में है, क्योकि 
लोक छह द्र॒व्यों का समवायस्वरूप है । 

किन्तु प्रदेशों का संकोच विस्तार होना जीव का धर्म होने के कारण और बंध के 
हेतुभुत स्तिग्ध-रूक्ष गुण पुदूगल का धर्म होने के कारण जीव और पुद्गल का समस्त लोक 


१ पुग्गला (ज० वृ०)। 
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से या उसके एक प्रदेश में रहने का (कोई) नियम नही है। काल, जीव तथा पुदूगल एक 
द्रव्य को अपेक्षा से लोक के एक देश में रहते है ओर अनेक द्वव्यों की अपेक्षा से अजनचूर्ण 
(काजल) से भरी हुईं डिबिया के न्‍्यायानुसार समस्त लोक में हो है ॥१३६॥ 


तात्पयंवृत्ति 

अथ द्रव्याणा लोकाकाशेथ्वस्थानमाख्याति-- 

लोगालोगेसु णभो लोकालोकयोरधिकरणशूतयोनभ आकाश तिष्ठति धम्माधस्मेहि आददो 
लोगो धर्म्माधर्म्मास्तिकायाभ्यामाततो व्याप्तो भूतो लोक । कि क्ृत्वा ? सेसे पडुच्च शेषों जीवपुद्गलौ 
प्रतीत्याश्रित्य । अयमत्रार्थ --जीवपुद्गलौ तावल्‍लोके तिष्ठतस्तयोर्गतिस्थित्यो कारणभूतौ धर्माधिर्मा- 
वि लोके । कालो कालो5पि शेष जीवपुद्गलौ प्रतीत्ये लोके। कस्मादिति चेत्‌ ? जीवपुद्गलाभ्या 
नवजीर्णपरिणत्या व्यज्यमानसमयघटिकादिपर्यायत्वात्‌ । शेषशब्देन कि भण्यते ? जीवा पुण पुग्गला 
सेसा जीवा पुद्गलाश्च पुन शेषा भण्यन्त इति । अयमत्र भाव --यथा सिद्धा भगवन्तो यद्याप निश्चयेन 
लोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयप्रदेशे केवलज्ञानादिगुणाधारभूते स्वकीयस्वकीयभावे तिष्ठन्ति तथापि 
व्ववहारेण मोक्षशिलाया तिष्ठन्तीति भण्यन्ते। तथा सर्वे पदार्था यद्यपि निश्चयेन स्वकीयस्वकीथ- 
स्वरूपे तिष्ठन्ति तथापि व्यवहारेण लोकाकाशे तिष्ठन्तीति। अत्र यद्यप्यनन्तजीवद्रव्येभ्यो$नन्तगुण- 
पुद्गलास्तिष्ठन्ति तथाप्येकदीपप्रकाशे बहुदीपप्रकाशवद्विशिष्टावगाहशक्तियोगेनासख्येयप्रदेशेडपि लोके- 
धवस्थान न विरुध्यते ॥ १३६॥ 


उत्थानिका--आगे द्रव्यो का स्थान लोकाकाश मे है, ऐसा बताते है--- 

भन्वय सहित विशेषार्थ--(णभो ) आकाश द्रव्य (लोगालोगेसु) लोक ओर अलोक- 
रूप है (सेसे पडुच्च) शेष जीव पुदंगल को आश्रय करके (लोगो धम्माधम्मेहि आददो) 
लोक धर्म ओर अधर्म द्रव्य से व्याप्त है तथा (कालो) काल है। (पुण सेसा जीवा पुग्गला) 
ओर वे दो शेष द्रव्य जीव और पुद्गल हैं। लोकाकाश और अलोकाकाश दोनो का आधार 
एक आकाश द्रव्य है। इनमे से जीव पुदगलों की अपेक्षा से धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय है, 
जिनसे यह लोकाकाश व्याप्त है। अर्थात्‌ इस लोकाकाश में जीव और पुदुगल भरे है उन ही 
की गति ओर स्थिति को कारण रूप ये धर्म अधर्म भी लोक में है। काल भी इन जीव 
पुदृगलों की अपेक्षा करके लोक में है क्योंकि जीव पुदूगल की नई पुरानी अवस्था के होने 
से कालद्रव्य की समय घड़ी आदि पर्याय प्रगट होती है तथा जीव और पुद्गल तो इस 
लोक में है ही । यहां यह भाव है कि जैसे सिद्ध भगवान्‌ यद्यपि लोकाकाश प्रमाण अपने शुद्ध 
असंल्यात प्रदेशों में है जो प्रदेश केवलज्ञान आदि गुणों के आधारभृत हैं तथा अपने-अपने 
स्वभाव में ठहरते हैं तथापि व्यवहारनय से मोक्षशिला पर ठहरते है, ऐसा आन्नार्य कहते 


पवयणसारों ] [ ३२४१ 


है, तैसे सर्व पदार्थ यद्यपि निश्चय से अपने स्वरूप में ठहरते है तथापि व्यवहारनय से 
लोकाकाश में ठहरते है। यहां यद्यपि अनन्त जीव द्रव्यों से अनन्तगुणे पुद्गल है तथापि 
एक दीप के प्रकाश में ज॑से बहुत से दोपकों के प्रकाश समा जाते है तंसे विशेष अवगाहना 
की शक्ति के योग से असंख्यात प्रदेशी लोक में ही सर्व द्वव्यों का स्थान विरोधरूप नहीं 
है ॥१३६॥ 

अथ प्रदेशवत्त्वाप्रदेशवत्त्वसंभवप्रकारमासुत्रयति--- 


जध' ते णभप्पदेसा' तधप्पदेसा ह॒वंति सेसाणं । 
अपदेसो परमाण तेण पदेसुब्धवो भणिदों ॥१३७॥ 


यथा ते नभ प्रदेशास्तथा प्रदेशा भवन्ति शेषाणाम्‌ । 
अप्रदेश परमाणुस्तेन प्रदेशोद्भ्पवों भणित ॥१३७॥ 


सत्रयिष्यते हि स्ववमाकाशस्य प्रदेशलक्षणमेकाणुव्याप्यत्वभिति। इह तु यथाकाशस्य 
प्रदेशास्तथा शेषद्रव्याणामिति प्रदेशलक्षणप्रकारंकत्वमासुत््यते । ततो यर्थकाणुव्याप्येनांशेन 
गण्यमानस्थाकाशस्यानन्तांशत्वादनन्तप्रदेशत्व॑तथकाणुव्याप्येनांशेन गण्थमानानां धर्माधमें- 
कजीवानामसंख्येयांशत्वात्‌॒प्रत्येकमसंख्येयप्रदेशत्वम्‌ू । यथा चावस्थितप्रमाणयोध॑र्माधमंयो- 
सतथा संवतंविस्ताराभ्यामनवस्थितप्रमाणस्यापि शुष्काद्॑त्वाश्यों चमंण इंच जीवस्य 
स्वांशाल्पबहुत्वाभावादसख्येयप्रदेशत्वमेव । अमृतंसंवर्तंविस्तारसिद्धिश्च स्थूलक्ृशशिशुकु- 
मारशरीरव्पापित्वादस्ति स्वसंवेदनसाध्येव । पुद्गलस्य तु द्रव्येणेकप्रदेशमात्रत्वादप्रदेशत्वे 
यथोदिते सत्यपि द्रिप्रदेशाद्द्भूवहेतुभुततथाविधस्निग्धरूक्षणुणपरिणामशक्तिस्वभावात्प्रदेशो- 
ख्ूवत्वमस्ति । ततः पर्यायिणानेकप्रदेशत्वस्थापि संभवात्‌ हृचादिसंख्येयासंख्येयानन्तप्रदेशत्व- 
मधि न्याय्यं पुदगलस्य ॥१३७॥ 

भूसिका--अब, यह कहते है कि प्रदेशवत्त्त और अप्रदेशवत्त्व किस प्रकार से 
संभव है-- 

अच्वयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ते नभ्ः प्रदेशा.] वे आकाश के प्रदेश है [तथा] उसी 
प्रकार [शेषाणा | शेष द्वव्यो के (भी) [ प्रदेशा. भवत्ति] प्रदेश है। (अर्थात्‌ जैसे आकाश 
के प्रदेश परमाणुरूपी गज से नापे जाते है, उसी प्रकार शेष द्रव्यो के प्रदेश भी परमाणुरूपी 
गज से नापे जाते है । [परमाणु ] परमाणु [अप्रदेश. | अप्रदेशी है, [तेन] उसके द्वारा 
[ प्रदेशोद्भव. भणित' ] प्रदेशों का होना कहा है । 


१ जह (ज० वृ०) २ णहप्पदेसा (ज० वृ०) ईे तहप्पदेसा (ज० बृ०)। 


रशे४२ ] [ पवयणत्षारो 


टीका--( भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्य) स्वयं ही (१४०वे) सूत्र द्वारा कहेगे कि आकाश 
के प्रदेश का लक्षण एकाणुव्याप्यत्व (अर्थात्‌ एक परमाण्‌ से व्याप्त होना) है । यहां (इस 
सुत्न या गाथा मे) जिस प्रकार आकाश के प्रदेश है उसी प्रकार शेष द्रव्यों के प्रदेश है' 
इस प्रकार प्रदेश के लक्षण की एंक-प्रकारता कही जातो है। इसलिये, एकाणुव्याप्य (जो 
एक परमाणु से व्याप्य हो ऐसे) अंश के द्वारा गिने जाने पर जेसे आकाश के अनन्त अंश 
होने से आकाश अनन्त प्रदेशी है, उसी प्रकार एकाणुव्याप्य अंश के द्वारा गिने जाने पर 
धर्म, अधर्म और एक जीव के असंख्यात अश होने से वे-प्रत्येक असख्यातप्रदेशी है। जैसे 
(संकोच-विस्तार-रहित होने की अपेक्षा) अवस्थित प्रसाण वाले धर्म तथा अधर्म असंख्यात- 
प्रदेशी है, उसी प्रकार संकोच विस्तार के कारण (सकोच-विस्तार होने की अपेक्षा) अन- 
वस्थित प्रमाण वाले जीव के-सुखे गीले चमड़े की भांति-निज अंशो का भल्पबहुत्व नही 
होता (संख्या में प्रदेशों की हानि-वृद्धि नही होती) इसलिये असंख्यातप्रदेशित्व ही है । 

(यहां यह प्रश्न होता है कि अम॒र्त जीव का संकोच विस्तार केसे संभव है? 
उसका समाधान किया जाता है--) 

अमृते के संकोच-विस्तार की सिद्धि तो अपने अनुभव से ही साध्य है, क्योकि 
(सबको स्वानुभव से स्पष्ट है कि) जीव स्थल तथा कृश शरीर मे तथा बालक और कुमार 
के शरीर मे व्याप्त होता है। (जीव के जो प्रदेश सोटे शरीर मे फेले हुये थे, वे ही शरीर 
के पतले हो जाने पर सिकुड़ गये तथा बालक के शरीर में जो जीव के प्रदेश सिकुड़े हुये थे, 
वे ही कुमार अवस्था के शरीर मे फल जाते है। इस प्रकार से जीव के प्रदेशों का संकोच 
तथा विस्तार सिद्ध होता है । पुदृगल तो द्रव्य की अपेक्षा से एक प्रदेश मात्र होने से यथोक्त 
(पुवंकथित) प्रकार से अप्रदेशी है, तथापि दो प्रदेश आदि (दृचणुक आदि) स्कंधो के हेतुभभुत 
तथाविध (उस प्रकार के) स्तिग्ध और रूक्ष गुणरूप परिणमित होने की शक्तिरूप स्वभाव 
के कारण उस पुदुगल के प्रदेशों का (बहु प्रदेशत्व का) उद्भव है । इसलिये पर्यायतः अनेक 
प्रदेशित्व की भी संभावना होने से पुद्गल ट्विप्रदेशत्व से लेकर संख्यात, असख्यात और 
अनन्त प्रदेशत्व भी न्याययुक्त है ॥१३७॥ 

तात्परयबृत्ति 
अथ यदेवाकाशस्य परमाणुब्याप्तक्षेत्र प्रदेशलक्षणमुक्त शेपद्रव्यप्रदेशाना तदेवेति सूचयति-- 
जह ते णह॒प्पदेसा यथा ते प्रसिद्धा परमाणब्याप्तक्षेत्रप्रमाणाकाशप्रदेशा तहप्पदेसा हवति 


सेसताण तेनैवाकाशप्रदेशप्रमाणेन प्रदेशा भवन्ति । केपा ? शुद्धवुद्धकस्वभाव यत्परमात्मद्रव्य तत्रभूति- 
शेपद्रव्याणाम्‌ । अपदेसो परमाणु अप्रदेशों द्वितीयादिप्रदेशरहितो योज्सौ पुद्गलपरमाणु तेण पदेसुब्भवों 


परस्यणरारी ] काश 
ई... 
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उन्धानिद्या--जस एक प्रयाग से स्थान ऋछत्र का आक्राश का प्रदण कहा ह वक्त 
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अन्वंय सहित दिणणश-- 


जा 55 
प्ध || 


उह॒ परमाणु से व्याप्त 
छेत्र आकाश द्ब्ण छा प्रदेश होदा है. (नहापदेसा सेस्गाया हवंति) तेसे ही धर्मादि अन्य 
इब्णे के प्रधेश होते 64। (परमाणु अपदेसी ) एफ अबिभागी पुद्गत 

(गण) उस परणाण से (पदेदव्पदों भाणिदों) प्रदेश की प्रभददा होती हे। एफ परमाण 
जिलने आफाश छेत्र छो रोकता हैं, उसझछा प्रदेश पतले ते उस परमाण ये दो आदि प्रदेश 
नही ॥। इस प्ररेश छी माणए से झाणाशद्रत्य णो तरह गाद्ध बंद एवं रयभाय परमात्म 
द्रब्ण को. आए लेकर शेह्त द्रम्णे ये; भी प्रदेश वादे 6। एशबा गिससार से कथन आगे 
पारशे ॥१३७॥ 


रेडं४ड ] [ परवयणसारो 


टीका--काल, द्रव्यतः प्रदेशमात्र होने से, अप्रदेशी ही है। उसके (काल के), 
पुदूगल की भांति, पर्यायतः भी अनेक प्रदेशित्व नहीं है, क्योंकि उसके परस्पर अन्तर के 
बिना प्रस्तार रूप (फंले हुये) विस्तृत प्रदेशमात्र असंख्यात कालद्रब्यत्व होने पर भी, 
परस्पर संपर्क न होने से एक एक आकाश प्रदेश को व्याप्त करके रहने वाले कालद्रव्य 
की वृत्ति तभी होती है (अर्थात्‌ कालाणुकी परिणति तभी निमित्तभुत होती है) जब 
प्रदेश मात्र (एक प्रदेशी) परमाणु उस (कालाणु) से व्याप्त एक आकाश प्रदेश को सन्द- 
गति से उल्लंघन करता हो । 


भावार्थे--लोकाकाश के असंख्यातप्रदेश है। एक-एक प्रदेश में एक-एक कालाणु 
विद्यमान है। वे कालाणु स्तिग्ध-रूक्षणुण के अभाव के कारण रत्नों की राशि की भाँति 
पृथक्‌-पथक्‌ ही रहते है, पुदूगल परमाणुओं की भांति परस्पर मिलते नही है । 


जब पुदूगल परमाणु आकाश के एक प्रदेश को मन्दगति से उल्लंघन करता है 
(अर्थात्‌ एक प्रदेश से दूसरे अनन्तर-निकटतस प्रदेश पर मन्दगति से जाता है) तब उस 
(उल्लंधित किये जाने वाले) प्रदेश में रहने वाला कालाणु उसमे निमित्तभुत रूप से रहता 
है। इस प्रकार प्रत्येक कालाणु पुदूगल परमाणु के एक प्रदेश तक के गन पर्यत ही 
सहकारी रूप से रहता है, अधिक नहीं । इससे स्पष्ट होता है कि काल द्रव्य पर्यायतः भी 
अनेक प्रदेशी नहीं है ॥॥१३४८॥। 


तात्पयेवृत्ति 
अथ कालवद्रव्यस्य द्वितीयादिप्रदेश रहितत्वेनाप्रदेशत्व व्यवस्थापयति-- 


समओ समयपर्यायस्योपादानकारणत्वात्समय कालाणु दु पुन । सच कथभूत ? अप्पदेसो 
अप्रदेशो द्वितीयादिप्रदेशरहितों भवति। सच कि करोति ? सो वह्ठदि स पूर्वोक्तलालाणु परमाणो- 
गंतिकरिणते सहकारित्वेन वत्तंते। कस्य सम्बन्धी योज्सों परमाणु ? परदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स 
प्रदेशमात्रपुदगलजातिरूपपरमाणुद्रव्यस्य । कि कुर्वेत ? बदिवददों व्यतिपततों मन्दगत्या गच्छत । 
क॑ प्रति ? पदेसं कालाणुव्याप्तमेकप्रदेशम्‌ । कस्य सम्बन्धिन ? आगासदव्वस्स आकाशद्रव्यस्येति । 
तथाहि--कालाणुरप्रदेशो भवति । कस्मातु ? द्र॒व्येणैकग्रदेशत्वात्‌ । अथवा यथा स्नेहग्रुणेन पुएगलाना 
परस्परवन्धो भवति तथाविधबन्धाभावात्पर्यायेणापि । अयमत्नार्थ --यस्मात्पुदूगलपरमाणोरेकप्रदेश- 
गमनपयेनन्‍त सहकारित्व करोति नचाधिक तस्मादेव ज्ञायते सो5प्येकप्रदेश इति ॥॥१३५॥। 


उत्थानिका--आगे काल द्रव्य के दो तीन आदि प्रदेश नही है, मात्र एक प्रदेश है 
इसी से वह अप्रदेशी है, ऐसी व्यवस्था करते है--- 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--(समओ दु अप्पदेसो) काल द्रव्य निश्चय से अग्रदेशी है 
(सो) वह काल द्रव्य (पर्देसमेत्तस्स दव्वजादस्स) प्रदेश सात्र पुदूगल द्रव्यरूप परमाणु के 
(आगासदव्वस्स पदेस) आकाश द्रव्य के प्रदेश को (वदिवददो) उल्लंघन करने से (बह्ृदि) 
वत्तंन करता है। 

समय नामा पर्याय का उपादान कारण कालाणु है इससे कालाणु को समय कहते है। 
वह कालाणु दो तीन आदि प्रदेशों से रहित मात्र एक प्रदेश वाला है इससेउसको अप्रदेशी 


कहते है। वह कालाणु पुद्गल द्रव्य की परमाणु की गति की परिणति रूप सहकारी कारण 
से वर्तत करता है। हर एक कालाण से हर एक लोकाकाश का प्रदेश व्याप्त है। जब 
एक परमाणु मंदगति से ऐसे पास वाले प्रदेश पर जाता है तब इसकी गति की सहायता 
से कालद्रव्य वर्तत करता हुआ लमय पर्याय को उत्पन्त करता है। जेसे स्तिग्ध रूक्ष गुण 
के निमित्त से पुदुगल के परमाणुओं का परस्पर बन्ध हो जाता है इस तरह का बध 
कालाणुओं का कभी नहीं हो सकता इसलिये कालाणु को अप्रदेशी कहते है। यहां यह 
भाव है कि पुदूगल परमाणु का एक प्रदेश तक गसन होना ही सहकारी कारण है, अधिक 
दूर तक जाना सहकारी कारण नहों इससे भी ज्ञात होता है कि कालाणु द्रव्य एक प्रदेश 
रूप ही है ॥१३८॥ 


अथ कालपदार्थस्य द्रव्यपर्यायौं प्रज्ञापपति--- 
वदिवददो तं देसं तस्सस समओ तदो परो पुव्वो । 


जो अत्थो सो कालो समओ उप्पण्णपद्धंसी ॥१३८॥ 
व्यतिपततस्त देश तत्सम समयस्तत. पर पूर्व । 
योध्थ स काल समय उत्पन्नप्रध्वसी ।|१३४८॥। 


यो हि येन प्रदेशमात्रेण कालपदार्थेनाकाशस्य प्रदेशो5भिव्याप्तस्त प्रदेश मन्दगत्या- 
तिक्रमतः परमाणोस्तत्प्रदेशमात्रातिक्रमणपरिमाणेन तेन समो यः कालपदार्थसुक्ष्मवृत्तिरू- 
पससय* स तस्य कालपदार्थेस्थ पर्यायस्‍्तत: एवंविधात्पर्यायात्पुर्वोत्तरवृत्तिवत्तत्वेन व्यज््जि- 
तनित्यत्वे योष्थ: तक्तु द्रव्यम्‌ । एवमनुत्पन्ताविध्वस्तो द्रव्यसमयः, उत्पन्नप्रध्वंसी पर्याय- 
समय । अनंशः समयोध्यप्राकाशप्रदेशस्थानंशत्वान्यथानुपपत्ते' । न चेकसमयेन परमाणो- 
रालोकान्तगमनेडषपि. समयस्थ सांशत्व विशिष्टगतिपरिणामसाद्विशिष्टावगाहपरिणामवत्‌ । 
तथाहि--यथा विशिष्टावगाहपरिणामादेकपरमाणुपरिमाणोइनन्तपरसाणुस्कन्ध: परमा- 
णोरनंशत्वात्‌ पुनरप्यनन्तांशत्वं न साधयति तथा विशिष्टगतिपरिणासादेककालाणुव्या- 
प्तेकाकाशप्रदेशातिक्रमणपरिप्ताणावच्छिन्तेनेकसमयेनेकस्माल्लोकान्ताइुद्वितीय॑_ लोकान्तसा- 
क्रामतः परमाणो रसंख्येया: कालाणबः समयस्यानशत्वादसख्येयांशत्वं न साधयन्ति ॥१३ दै॥ 
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अब काल पदार्थ के द्रव्य पर्याय को बतलाते है--- 

अन्वयाथथं--[ त देश व्यतिपततः | परमाणु एक आकाश प्रदेश को (मन्दगति से) 
(जब) उललघन करता है तब [तत्सम ] उसके बराबर जो काल (लगता है) वह [समय. ] 
'समय' (पर्याय) है, [तत. पूर्व" पर | उस (समय) से पूर्व तथा पश्चात ऐसा (नित्य) 
[यः अर्थ.] जो पदार्थ है [सः कालः] वह कालद्रव्य है, [ समय. उत्पन्नप्रध्वती| समय 
उत्पन्नध्वसी है,) समय पर्याय तो उत्पन्त होती है और नाश होती है ।) 


टीका--किसी प्रदेशमात्र काल पदार्थ के द्वारा आकाश काजो प्रदेश व्याप्त हो, 
उस प्रदेश को जब परमाणु मन्दगति से उल्लंघन करता है, तब उस प्रदेश सात्र अतिक्रमण 
(उल्लंघन) के परिसाण (काल) के बराबर जो काल पदार्थ की सुक्ष्मवृत्ति (परिणति) रूप 
समय है, वह उच्च काल पदार्थ की पर्याय है और ऐसी उच्त पर्याय से पूर्व की तथा बाद 
की वृत्ति रूप से वतित होने से जिसका नित्यत्व प्रगट होता है, ऐसा पदार्थ द्रव्य है। इस 
प्रकार द्रव्य समय (कालब्रव्य) अनुत्पन्त-अविनष्ट है और पर्यायसमय उत्पन्तरध्वंसी है 
यह समय निरंश है, क्योंकि यदि ऐसा न हो तो आकाश के प्रदेश का निरंशत्व न बने । 
एक समय में परमाणु के लोक के अन्त तक जाने पर भी, समय के अंश नही होते, क्योंकि 
(परमाणु के) विशिष्ट (विशेष प्रकार के) अवगाह परिणाम विशिष्ट गतिपरिणाम होता 
है । इसे समझाते है---ज॑ंसे विशिष्ट अवगाहपरिणास के कारण एक परमाणु के परिमाण 
के बराबर अनन्त परमाणुओं का स्कंध बनता है तथापि वह स्कृंध परमाणु के अनन्त अंशो 
को सिद्ध नही करता, क्योंकि परमाणु निरंश है, उसी प्रकार जेसे एक कालाणु से व्याप्त 
एक आकाश प्रदेश के अतिक्रमण के साप के बराबर एक 'समय” से परमाणु विशिष्टगति 
परिणाम के कारण लोक के एक छोर से दूसरे छोर तक जाता है तब (उस परमाणु के 
द्वारा उल्लंघित होने वाले) असंर्य कालाणु 'समय' के असख्य अंशों को सिद्ध नही करते, 
क्योकि 'समय' निरंश हे । 


भावार्थ--यहां प्रश्न होता है कि “जब पुद्गल-परमाणु शीघत्र गति के द्वारा एक 
समय' से लोक के एक छोर से दूसरे छोर तक पहुँच जाता है तब वह चौदह राजू तक 
आकाश प्रदेशों में श्रेणीबद्ध जितने कालाणु है उन सबको स्पर्श करता है। इसलिये असख्य 
कालाणुओ को स्पशं करने से समय के असख्य अंश होने चाहिये” ? इसका समाधान 


यह है-- 
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जैसे अनन्त परमाणुओं का कोई स्कंध आकाश के एक प्रदेश में समाकर परिमाण 
में एक परमाणु जितना ही होता है, सो वह परमाणुओं के विशेष प्रकार के अवगाह परि- 
णाम के कारण ही है, (परमाणुओं में ऐसी ही कोई विशिष्ट प्रकार की अवगाह परिणाम 
की शक्ति है, जिसके कारण ऐसा होता है) इससे कही परमाणु के अनन्त भंश नही होते, 
इसी प्रकार कोई परमाणु एक समय में असंर्घ कालाणुओं को उल्लंघन करके लोक के एक 
छोर से दूसरे छोर तक पहुँच जाता है, सो वह परमाणु के विशेष प्रकार के गतिपरिणम्त 
के कारण ही है, (परमाणु में ऐसी ही कोई विशिष्ट प्रकार के गतिपरिणाम॒ की शक्ति है, 
जिसके कारण ऐसा होता है) इससे कहीं 'समय' के असंख्य अश नही होते ॥॥१३८॥ 
तात्पयंद्त्ति 
अथ पूर्वोक्तकालपदार्थस्य पर्यायस्वरूप द्रव्यस्वरूप च प्रतिपादयति-- 
वदिवददो तस्य पूर्वसूत्रोदितपुद्गलपरमाणोर््यतिपततो मन्दगत्या गच्छत । क कर्म्मतापन्नम्‌ ? 
त देसं त पूर्वंगाथोदित कालाणुव्याप्तमाकाशप्रदेशम्‌ तस्सम तेन कालाणुब्याप्तैकप्रदेशपुद्गलपरमाणु- 
मन्दगतिगमनेन सम समान सदृशस्तत्सम सम्ओ कालाणुद्रव्यस्य सूक्ष्मपर्यायभूत समयो व्ववहार- 
कालो भवतीति पर्यायव्याख्यान गतम्‌ । तदो परो पुव्वो तस्मात्पू्वोक्ततमयरूपकालपर्यायात्परों भावि- 
काले पूर्वमतीतकाले च जो अत्थों य पूर्वपययिष्वन्वयरूपेण वृत्तपदार्थो द्रव्य सो कालो स काल 
कालपदार्थो भवतीति द्रव्यव्याख्यानम्‌ ॥। समओ उप्पण्णपद्धंसी स पूर्वोक्तसमयपर्यायों यद्यपि पूर्वापर- 
समयसन्तानापेक्षया सख्येयासख्येयानन्तसमयों भवत्ति, तथापि वत्तंमानसमय प्रत्युत्पन्नप्रध्वसी । यस्तु 
पूर्वोक्तिद्रव्यकाल स त्रिकालस्थायित्वेन नित्य इति। एवं कालस्य पर्यायस्वरूप द्रव्यस्वरूप च 
ज्ञातव्यम्‌ ॥ 
उत्थानिका--आगे पूर्व कहे हुए काल पदार्थ के पर्याय स्वरूप को और द्रव्य स्वरूप 
को बताते है--- 
अन्वय सहित विशेषा्थे--(तं देसं) उस कालाणु से व्याप्त आकाश के प्रदेश पर 
(वदिवददो ) मंद गति से जाने वाले पुद्गल परमाणु को (तस्सम समओ) जो कुछ काल 
लगता है उसी के समान समय पर्याय है। (तदो परो पुष्बों जो अत्थो) इस समय पर्याय 
के आगे ओर पहले जो पदार्थ है (सो कालो) वह काल द्रव्य है। (समओ उप्पण्णपद्धंसी) 
समय पर्याय उत्पन्न होकर नाश होने वाली है। जब तक एक पुद्गल का परम्गणु मंदगति 
से एक कालाणु व्याप्त आकाश के प्रदेश से दूसरे कालाणु व्याप्त आकाश के प्रदेश पर 
आता हैं तब तक उसमें जो काल लगता है उसी के समान कालाणु द्रव्य की सुक्ष्म समय 
नाम की पर्याय होती है-पही व्यवहारकाल है । कालबद्रव्य की पर्याय का यह स्वरूप कहा 
गया । इस समय पर्याय के उत्पन्न होने के पहले जो अपनी पूर्व पृ समय पर्यायों मे 
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अन्वय रूप से बराबर चला आ रहा है व आगासी काल सें होने वाली ससय पर्यायों से 
अन्वय रूप से बराबर चला जायगा वह कालद्रव्य नामा पदार्थ है। यद्यपि यह समय 
पर्याय पुवंकाल की और उत्तरकाल की समयों की संतान की अपेक्षा संख्यात, असंख्यात 
तथा अनन्त समय रूप है तथापि वर्तमान काल का समय उत्पन्न होकर नाश होने वाला 
है, किन्तु जो पु से कहा हुआ द्रव्यकाल है वह तीनों कालों में स्थायी होने से नित्य है 
इस तरह कालद्रव्य को पर्याय स्वरूप और द्रव्यस्वरूप जानना योग्य है। 


तात्पय॑वृत्ति 

अथवानेन गाथाह्येन समयरूपव्यवहारकालव्याख्यान क्रियते निश्चयकालव्याख्यान तु “उप्पादो 
पद्धसो' इत्यादि गाथात्रयेणाग्रे करोति । 

तद्यथा समओ परमार्थकालस्य पर्यायभूतसमय । अवप्पदेसो अपगतप्रदेशों द्वितीयादिप्रदेश- 
रहितो निरश इत्यर्थ । कथ निरश इति चेत्‌ ? परदेसमेत्तस्स दवियजादस्स प्रदेशमात्रपुद्गलद्गव्यस्य 
सम्बन्धी योउ्सौ परमाणु वदिवादादों वटह्॒दि व्यतिपातात्‌ मन्दगतिगमनात्सकाशात्स परमाणुस्तावद- 
गमनरूपेण वर्तते । क प्रति ? पदेसमागासदवियस्स विवक्षितैकाकाशप्रदेश प्रति । इति प्रथमगाथा- 
व्याख्यानम्‌ । वदिवददो त॑ देख स परमाणुस्तमाकाशप्रदेश यदा व्यतिपतितो&तिक्रान्तो भवति तस्सम 
समओ तेन पुद्गलपरमाणुमन्दगतिगमनेन सम समान समयो भवतीति निरशत्वमिति वत्तेमानसमयों 
व्याख्यात । इदानी पूर्वपरसमयों कथयति--तदो परो पुष्बों तस्मात्पूवोक्तिवत्तमानसमयात्परो भावी 
को5पि समयो भविष्यति पूर्वमपि को5षपि गत अत्थोी जो एव य समयत्रयरूपोर्थ सो कालो सोछतीता- 
नागतवत्तेमानरूपेण त्रिविधव्यवहारकालो भण्यते। समओ उदप्पण्णपद्धंसी तेषु त्रिषु मध्ये योध्सो 
वत्तमान स उत्पन्नप्रध्ववी अतीतानागतौ तु सख्येयासख्येयानन्तसमयावित्यर्थ । एवमुक्तलक्षणे काले 
विद्यमाने5पि परमात्मतत्त्वमलभमानो>तीतानन्तकाले ससारसागरे 'भ्रमितो5&्य जीवो यतस्तत कारणा- 
त्तदेव निजपरमात्मतत्त्व सर्वप्रकारोपादेयरूपेण श्रद्धेय, स्वसवेदनज्ञानरूपेण ज्ञातव्यमाहारभयमैथुनपरि- 
ग्रहसज्ञास्वरूपप्रभूतिसमस्तरागादिविभावत्यागेन ध्येयमिति तात्पर्यम्‌ ॥॥१३ढै।। 

एवं कालव्याख्यानमुख्यत्वेन षणष्ठस्थले गाथाह्॒य गतम्‌ । 

उत्थानिका--अथवा इन दो गाथाओ से समयरूप व्यवहार काल का व्याख्यान 
किया जाता है । निश्चय काल का व्याख्यान तो “उप्पादों पद्धसो” इत्यादि तीन गाथाओ 
से आगे करेंगे। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--सो इस तरह पर है कि द्वितीयादि प्रदेश रहित निरंश 
प्रदेशमात्र पुद्गल द्रव्यरूप परमाणु को संदगति से किसी विवक्षित एक आकाश के प्रदेश 
पर जाते हुए जो वर्तेव करती है वह निश्चय काल की समय पर्याय अंश रहित है। यह 
पहली गाथा का व्याख्यान है। वह परमाणु उस आकाश के प्रदेश पर जब पतन करता है 


तब उस पुदु्गल परमाणु के मन्‍्द गति से गमन में जो काल लगा है उसी के समान समय है 
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इसलिये एक समय अंश रहित है। अर्थात्‌ समय सबसे छोटा काल है। इस तरह वर्तमान 
समय कहा गया । अब आगे पीछे के समयों को कहते है कि इस पूर्व में कहे हुए वर्तमान 
समय से आगे कोई समय होगा तथा पूर्व मे कोई समय हो चुका है इस प्रकार अतीत, 
अनागत, वतंसान रूप से तीन प्रकार व्यवहार काल कहा जाता है। इच तीन प्रकार समयों 
में जो कोई वर्तमान का समय है वह उत्पन्त होकर नाश होने वाला है अतीत और 
अनागत संख्यात, असंख्यात और अनन्त समय है । इस तरह स्वरूप के धारी काल के होते 
हुए भी यह जीव अपने परमात्म-तत्व को नही प्राप्त करता हुआ भूत की अपेक्षा अनन्त 
काल से इस संसार समुद्र में श्रमता चला आया है इसलिये ही अब इसके लिये अपना ही 
परमात्म तत्व सर्व तरह से ग्रहण करने योग्य मानकर श्रद्धान करने योग्य है, व स्वसवेदन 
ज्ञान से जानने योग्य है तथा आहार, भय, मेंथुन, परिग्रह संज्ञा को आदि लेकर सर्वे 
रागादि भावों को त्याग कर ध्यान करने योग्य है, ऐसा तात्पयं है ॥१३६॥ 
इस तरह काल के व्याख्यान की मुख्यता से छठे स्थल में दो गाथाएं पूर्ण हुईं । 


अथाकाशस्य प्रदेशलक्षणं सृत्रथति-- 
'आगासमणुणिविट्ठं आगासपदेससण्णया भणिदं । 
सवब्वेसि च अण्णं सक्‍कदि त॑ं देदुमवगासं ॥१४०॥ 


आकाशमणुनिविष्टमाकाशप्रदेशसज्ञया भणितम्‌ । 
सर्वेषा चाणूना शक्‍नोति तद्दातुमवकाशम्‌ ॥१४०॥ 


आकाशस्येकाणुव्याप्योंड्शशः किलाकाशप्रदेशः, स खल्वेको5पि शेषपंचद्रव्यप्रदेशानां 
परससोक्ष्म्यपपरिणतानन्तपरमाणु स्कन्धानां चावकाशदानसमर्थ: । अस्ति चाविभागेकद्र- 
व्यत्वेष्प्यंशकल्पतमाकाशस्थ, सर्वेषामणनामवकाशदानस्यान्यथानुपपत्ते:। यदि पुनराकाश- 
स्थाशा न स्पुरिति सतिस्तदाडगुलीयुगलं नभसि प्रसार्य निरूप्यतां किसेक क्षेत्र किमनेकस्‌ ? 
एक चेत्किसशिन्तांशाविभागकद्रव्यत्वेत कि वा सिन्‍नांशाविभागेकद्रव्यत्वेत ? अभिन्‍तांशा- 
विभागकद्रव्यत्वेन चेत्‌ येनांशेनेकस्या अड्गुले. क्षेत्रं तेनांशेनेतरस्था ? इत्यन्यत्रांशाभाव: । 
एवं द्च्ा्यंशानामभावादाकाशस्यथ परमाणो रिव प्रदेशमात्रत्वस्‌ । भिन्‍तांशाविभागकद्रव्यत्वेन 
चेत्‌ अविभागेकव्रव्यस्यांशकबल्पनमायातप् ॥ अनेक॑चेत्‌ कि सविभागानेकद्रव्यत्वेव कि 
वा5वित्नायंकद्गव्यत्वेद ? सविभागानेकद्रव्यत्वेन चेत्‌ एकद्रव्यस्याकाशस्प्गनन्तद्रव्यत्वं, अवि- 
भागकद्रव्यत्वेन चेतु अविभागेक्षद्रव्यस्पांशकल्पनमायातम्‌ ॥१४०॥। 





१ आयासमणुणिविट्ठ (ज० वृ०) । २ आयाप्तपेससण्णया (ज० वृ०)।३ भणिय (ज० वृ०) । 
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भूमिका--अब, आकाश के प्रदेश का लक्षण सूत्र द्वारा कहते है-- 

अन्वयार्थ--[ अणुनिविष्ट आकाश | एक परमाणु जितने आकाश मे रहता है उत्तने 
आकाश को [आकाश प्रदेशसज्ञया ] आकाश प्रदेश के नाम से [भणितम्‌ ] कहा गया है। 
[च] और [तत्‌] वह [सर्वेषा अणूना] समस्त परमाणुओं को [अवकाश दातु शकक्‍नोति | 
अवकाश देने को समर्थ है । 

टीका--आकाश का एक परमाणु से व्याप्त अंश आकाश प्रदेश है। घह एक 
(आकाशप्रदेश) भी शेष यांच द्वव्यों के प्रदेशो को तथा सुक्ष्मता रूप से परिणसित अनब्त 
परसाणुओ को और स्कंधो को अवकाश देने से समर्थ है। आकाश अविभाग (अखड) एक 
द्रव्य होने पर भी, उसके (प्रदेशरूप) अंशकल्पना है, क्योकि यदि ऐसा न हो तो सर्व 
परमाणुओं को अवकाश देना नही बन सकता । यदि “आकाश के अंश नहों होते (अर्थात्‌ 
अंशकल्पना नहीं की जाती), ऐसी (किसी की ) मान्यता हो तो आकाश में दो उंगलियां 
फंलाकर बताइये कि “दो उंगलियों का एक क्षेत्र है या अनेक ?” यदि एक है तो (प्रश्न 
होता है कि--), (१) आकाश अभिन्‍न अंशो वाला अविभाग एक द्रव्य है, इसलिये दो 
अंगुलियों का एक क्षेत्र है या (२) भिन्‍न अंशो वाला अविभाग एक द्रव्य है, इसलिये ? 
(१) यदि आकाश अभिन्‍न अंश वाला अविभाग एक द्रव्य है इसलिये दो अंगुलियो का 
एक क्षेत्र है! ऐसा कहा जाय तो, जो अंश एक अंगुली का क्षेत्र है वही अंश दूसरी अंगुली 
का भी है, इसलिये दोनों मे से एक अंश का अभाव हो गया इस प्रकार दो इत्यादि (एक 
से अधिक) अंशों का अभाव होने से आकाश परमाणु की भांति प्रदेशमात्र सिद्ध हुआ । 
(इसलिये यह तो घटित नही होता), (२) यदि यह कहा जाय कि “आकाश भिन्‍न अंशों 
वाला अविभाग एक द्रव्य है! (इसलिये दो अंगुलियों का एक क्षेत्र है) तो (यह योग्य ही 
है, क्योकि) अविभाग एक द्रव्य में अश-कल्पना फलित हुई । यदि यह कहा जाय कि (दो 
अंगुलियों के) “अनेक क्षेत्र है! (अर्थात्‌ एक से अधिक क्षेत्र हैं, एक नहीं) तो (प्रश्न होता 
है कि-), आकाश सविभाग (खंडरूप) अनेक द्रव्य है इसलिये दो अगुलियों के अनेक क्षेत्र 
है या (२) आकाश के अविभाग एकद्रव्य होने पर भी दो अंगुलियों के अनेक क्षेत्र है 
(१) यदि सविभाग अनेक द्रव्य होने से माना जाय तो आकाश जो कि एक द्रव्य है उसे 
अनन्त-द्रव्यत्व आ जायगा, (इसलिये यह तो घटित नही होता), (२) यदि अविभाग एक 
द्रव्य होने से माना जाय तो (यह योग्य ही है, क्योकि) अविभाग एक द्रव्य मे अंशकल्पना 
फल्नित हुई ७१४०७ 
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तात्पयवृत्ति 
अथ पूर्व यत्सूचित प्रदेशस्वरूप तदिंदानी विवृणोति-- 


आयासमणुणिविट्ठं आकाश अणुनिविष्ट पुदूगलपरमाणुव्याप्तमू । आयासपदेससण्णया भणियं 
आकाशप्रदेशसज्ञयगा भणित कथितम्‌ । सब्बेसि च अणूणं सर्वेषामणूना चकारात्सृक्ष्मस्कन्धाना च 
सककदि त॑ देदुमवगासं शवनोति स आकाशप्रदेशों दातुमवकाशम्‌ । तस्याकाशगप्रदेशस्य यदीत्यभूतमव- 
काशदानसामर्थ्य न॒ भवति तदानन्तानन्तो जीवराशिस्तस्मादप्यनन्तगुणपुद्ंगलराशिश्चासख्येयप्रदेश- 
लोके कथमवकाश लभते ? तच्च विस्तरेण पूर्व भणितमेव । 


अथ मत--अखण्डाकाशद्रव्यस्य प्रदेशविभाग कथ घटते ? परिहारमाह--चिदानन्देकस्वभाव- 
निजात्मतत्त्वपरमैकाग्रयलक्षणसमाधिसजातनिविका राह्वादैकरूपसुखसुधा रसास्वादतृप्तमुनियुगलस्याव- 
स्थितक्षेत्र किमिकमनेक वा ? यद्येक तहि दृयोरप्येकत्व प्राप्तोति न च तथा । भिन्न चेत्तदा अखण्ड- 
स्याप्याकाशद्रव्यप्रदेशविभागो न विरुध्यत इत्यथ ॥॥१४०॥ 


उत्थानिका--आगे जिसका पहले कथन किया है उस प्रदेश का स्वरूप कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषाथं--(अणुणिविटद्ठ॑ आयासं) अविभागी पुदुगलके परसाणु 

द्वारा व्याप्त जो आकाश है उसको (आयासपदेससण्णया) आकाश के प्रदेश की संज्ञा से 
(भणियं ) कहा गया है। तथा (तं) वह प्रदेश (सब्वेसि च अणण) सर्वे परसाणु तथा सुक्ष्म 
स्कंधों को (अवकासं देदूं ससकदि) जगह देने फो समर्थ है। एक परमाणु द्वारा व्याप्त 
आकाश के प्रदेश में यदि इतनी जगह देने की शक्ति नहीं होती कि वह अन्य परमाणुओं 
को व सुक्ष्म पदार्थों को जगह दे सकता है, तो यह अनन्तानन्त जीवराशि और उससे भी 
अनन्तगुणी पुदगलराशि किस तरह असंख्यातप्रदेशी लोकाकाश में जगह पाती, 
इसको विस्तार से पहले कह चुके है । 

शका--अखंड आकाश द्रव्य के भीतर प्रदेशों का विभाग कैसे सिद्ध हो सकता है ? 

समाधान--चिदानन्दसयी एक स्वभावरूप निज आत्मतत्त्व मे परम एकाग्रता लक्षण 
समाधिसे उत्पन्न 'विकार-रहित आल्हादसयी एक रूप, सुख, अम्रत रस के स्वाद में तृ्त दो 
मुनियों के जोड़े का ठहरने का क्षेत्र एक है वा अनेक है ? यदि एक हो स्थान है तब दो 
सुनियों का एकत्व हो जायगा, सो ऐसा नही है। और यदि उनका क्षेत्र भिन्‍त-भिन्‍त है 
तब अखंड आकाश के भी प्रदेशों का विभाग करने से कोई विरोध नही आता है ॥१४०।॥। 

अथ तियंगुध्वंप्रचयावावेदय ति-.. 


एक्को व दुगे बहुगा संखातीदा तदो अणंता य। 
दव्वाणं च पदेसा संति हि समय त्ति कालस्स ॥१४१॥ 
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एको वा द्वौ बहव सख्यातीतास्ततोड्नन्ताश्च । 
द्रव्याणा च प्रदेशा सन्ति हि समया इति कालस्य ॥१४१॥ 


प्रदेशप्रचयो हि तियंक्‌प्रचयः, समयविशिष्टवृत्तिप्रचयस्तदृध्वे प्रचयः । तत्राकाशस्या- 
वस्थितानन्तप्रदेशत्वादर्माधर्मयो रवस्थितासंख्येयप्रदेशत्वाज्जीवस्यानवस्थितासंस्येयप्रदेशत्वात््‌ 
पुद्गलस्य द्रग्पेणानेकप्रदेशत्वशक्तियुक्तेकप्रदेशत्वात्पययिण ट्विबहुप्रदेशत्वाच्चास्ति तिये- 
कृप्रचयः । न पुनः कालस्य शकत्या व्यक्त्या चेकप्रदेशत्वात्‌। ऊध्वेप्रचयस्तु, त्रिकोटिस्प- 
शित्वेन सांशत्वाद्द्रव्यव॒त्तेः सर्वेद्ररघाणामनिवारित एवं। अय॑ं तु विशेषः समयविशिष्ट- 
वृत्तिप्रचय: शेषद्रव्याणासु्‌£बंप्रचय: समयप्रचयः एवं कालस्योध्वेप्रचयः । शेषद्रव्याणां 
वत्तेहि समयादर्थाव्तरभृतत्वादस्ति समयविशिष्टत्वम्‌ । कालवृत्तेस्तु स्वतः समयभृतत्वा- 
त्तन्तास्ति ॥१४१४७ 

भूमिका--अब, (प्रदेश अपेक्षा) तिर्थक्‌ प्रचय तथा (काल प्रवाह अपेक्षा) ऊध्वे- 
प्रचय बतलाते है । 

अन्वयाथ--[ द्रव्याणा च| द्रव्यों के [हि] निश्चय से [एकः| एक, [6] दो, 
[बहव ] बहुत (सख्यात) [वा] अथवा [सख्यातोता ] असंख्यात [ततः च| और फिर 
[अनन्ता | अनन्त [प्रदेशा | प्रदेश |सन्ति] है। [कालस्य] काल के [समया. इति | 
समय' है । 

टीका--अ्रदेशों का समूह तियंक्‌प्रचय और समयविशिष्ट वृत्तियों का (पर्यायों का) 
समृह ऊध्वेप्रचय है। वहाँ आकाश अवस्थित (स्थिर) अनन्त प्रदेश वाला है, धर्म तथा 
अधर्म अवस्थित असंख्य प्रदेश वाले है, जीव अनवस्थित असंख्य प्रदेशी है, ओर पुद्गल 
द्रव्यतः अनेक-प्र देशित्व की शक्ति से युक्त एक प्रदेशवाला है तथा पर्याय की अपेक्षा दो 
अथवा बहुत (संख्यात, असंख्यात, अनन्त) प्रदेशवाला है, इसलिये उनके (आकाशादिक के ) 
तियंक्प्रचय है । परन्तु काल के तियेक्‌प्रचय नही है, क्योंकि वह शक्ति तथा व्यक्ति (की 
अपेक्षा ) से एक प्रदेशवाला है । 

ऊध्वेप्रचय तो सर्वंद्रव्यों के अनिवायं ही है, क्‍योंकि द्रव्य की वृत्ति (परिणति) 
तोन कोटियों को (भरत, वतंमान और भविष्यत्‌-ऐसे तीनों कालों को) स्पश करती है, 
इसलिये अंशों से युक्त है (एक समय की पर्याय त्रैकालिक परिणतिका एक अंश है) । 
परन्तु इतना अन्तर है कि समयविशिष्ट वृत्तियो का प्रचय (काल को छोड़कर ) शेष द्रव्यो 
का ऊध्वेप्रचय है, और समयों का प्रचय काल द्रव्य का ऊध्वप्रचय है, क्योंकि शेष द्रव्यो की 
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वृत्ति समय से अर्थान्तर भूत (अन्य) है, इसलिये वह (वृत्ति) समय से विशिष्ट ( विशेषित) 
है, काल द्रव्य की वृत्ति तो स्वतः समयभृतत है, इसलिये वह समयविशिष्ठ नहीं है ॥१४१॥ 


तात्पयवृत्ति 

अथ तिर्यक्‌प्रचयोद्ध्वेप्रचयो निरूपयति-- 

एक्को वा दुगे बहुगा संखातीदा तदो अणता य एको वा हो बहव सख्यातीतास्ततोउ्नन्ताश्च । 
दव्वाण च पदेसा सति हि कालद्रव्य विहाय पजञ्चद्रव्याणा सम्बन्धिन एते प्रदेशा यथासम्भव सन्ति हि 
स्फूटम्‌ । समयत्ति कालस्स कालस्य पुन॒पूर्वोक्तसख्योपेता समया सन्‍्तीति। तद्यथा--एकाकारपरम- 
समरसीभावपरिणतपरमानन्देकलक्षणसुखामृतभरितावस्थाना केवलन्ञानादिव्यक्तिरूपानन्तग्रुणाधार- 
भूताना लोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयप्रदेशाना मुक्तात्मपदार्थे योज्सौ प्रचय समृह समुदायों राशि स। 
कि कि भण्यते ? तिर्यकृप्रचया तिर्यक्सामान्यमिति विस्तारसामान्यमिति अक्रमानेकान्त इति च 
भण्यते । स च प्रदेशप्रचयलक्षणस्तियेक्‌प्रचयो यथा मुक्तात्मद्रव्ये भणितस्तथा काल विहाय स्वकीय- 
स्वकीयप्रदेशसख्यानुसारेण शेषद्रव्याणा स भवतीति तिय्यवप्रचयो घ्यास्यात । प्रतिसमयवर्तिना पूर्बो- 
त्तरपर्यायाणा मुक्ताफलमालावत्सन्तान ऊद्धवप्रचय इत्यूध्वेसामान्यमित्यायतसामान्यमिति क्रमानेकान्त 
इति च भण्यते। सच सर्वद्रव्याणा भवति | किन्तु पचद्रव्याणा सम्बन्धी पूर्वापरपर्यायसन्तानरूपो 
योज्साव्द्ध्व॑ताप्रचयस्तस्य स्वकीयस्वकीयद्रव्यमुपादानकारणम्‌ । कालस्तु प्रतिसमय सहकारिकारण 
भवति | यस्तु कालस्थ समयसन्‍्तानरूप ऊध्वेताप्रचयस्तस्य स्वकीय स्वकीयद्रव्यमुपादानकारणम्‌ । 
कालरतु प्रतिसमय सहकारिकारण भवति | यस्तु कालस्य समय सन्तानरूप ऊध्वेता प्रचयस्तस्य काल 
एवोपादानकारण सहकारिकारण च। कस्मात्‌ ? कालस्य भिन्नसमयाभावात्पर्याया एवं समया 
भवन्तीत्यभिप्राय ॥॥१४१॥ 

एवं सप्तमस्थले स्वतन्त्रगाथाह्॒य गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे तियेक्‌ प्रचय और ऊध्वे प्रचय का निरूपण करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( दब्वाणं परददेसा) काल द्रव्य के बिना पाँच द्रव्यों के प्रदेश 
(एक्को व्‌ दुगे द बहुगा संखातीदा तदो अणंता य सति) एक या दो या बहुत, या असंख्यात 
तथा अनन्त यथायोग्य होते है. (कालस्स हिं समयत्ति) परन्तु निश्चय से एक प्रदेशी काल 
द्रव्य के समय पूर्वोक्त संख्या वाले होते है। मुक्तात्मा पदार्थ मे एकाकार व परम समता 
रस के भाव से परिणसनरूप परमानन्दमयी एक लक्षण सुखामृत से भरे हुए और केवल- 
ज्ञानादि प्रगटरूप अनन्त गुणो के माधारभुत, लोकाकाश प्रमाण शुद्ध असंख्यात प्रदेशों का 
जो प्रचय या समूह या समुदाय या राशि है उसको तियेंकू्‌ प्रचय, तियंक्‌ विस्तार सामान्य 
या अक्वम अनेकान्त कहते है । यह प्रदेशों का समुदायहूप तिर्यक् प्रचय जेसे मुक्तात्मा द्रव्य 
में फहा गया है ठेसे काल को छोड़कर अन्य द्रव्यो में अपने-अपने प्रदेशों की संख्या के 
अनुसार तियंक्‌-प्रचय होता है ऐता कथन समझना चाहिये। तथा समय-प्तमय वतंने बाली 
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पूर्व और उत्तर पर्यायों की सन्‍्तान को ऊ८्वें प्रचय, ऊ०्वें सामान्य, आयत सामान्य, या 
क्रम अनेकान्त कहते है, जैसे मोती की साला से मोतियों को क्रम से गिना जाता है इसी 
तरह द्रव्य की समय-समय मे होने वाली पर्पायों को क्रम से गिना जाता है। इन पर्पायों 
के सघ्ह को ऊध्वं सामान्य कहते है । यह सब द्रव्यो मे होता है। किन्तु काल के सिवाय 
पॉच द्रव्यों की पुर्व उत्तर पर्यायो का सन्‍्तान रूप जो ऊध्वें प्रचण है उसका उपादान 
कारण तो अपना-अपना द्रव्य है परन्तु कालद्रव्य उनके लिये प्रति समय से सहकारी कारण 
है। परन्तु जो कालद्रव्य का समय सन्तान रूप ऊध्वे प्रचय है उसका काल ही उपादान 
कारण है ओर काल ही सहकारी कारण है। क्योंकि काल से भिन्‍त कोई और समय नहीं 
है। काल की जो पर्याये है, वे ही समय है ऐसा अभिश्राय है ॥१४१॥ 
अथ कालपदार्थोध्वेप्रचय निरन्वयत्वपुपहन्ति--- 
उप्पादों पद्धंसो विज्जदि जदि जस्स एग्समयस्हि । 
समयस्स सो वि समओ सभावसमवट्टिठदों हवदि ॥१४२॥ 


उत्पाद प्रध्वतोी विद्यतेी यदि यस्येकसमये । 
समयस्य सो5पि समय स्वभावसमवस्थितो भवति ॥१४२॥। 


समयो हि समयपदार्थस्य वृत्त्येंश तस्मिन्‌ कस्याप्यवश्यमुत्पादप्रध्वलो संभवतः, 
परमाणोव्यंतिपातोत्पद्यमानत्वेन कारणपूर्वत्वात्‌ । तौ यदि वृत्त्यंशस्थेब, कि यौगपद्चेन कि 
क्रमेण, योगपद्चेनच चेतु नास्ति यौगपत्य॑ सममेकस्य विरुद्धधर्मयोरनवतारात्‌ । क्रमेण चेत 
नास्ति क्रमः, वृत्त्यशस्य सृक्ष्मत्वेव विभागाभावात्‌ । ततो वृत्तिमान्‌ कोः्प्यवश्यमनुसतंव्यः, 
स॒ च समयपदार्थ एबं । तस्य खल्वेकस्मिन्नपि वृत्त्यंशे समुत्पादप्रध्वंसोी संभवत । यो हि 
यस्य वृत्तिमतो यस्सिन्‌ वृत्त्यंशे तद्वृत्त्यंशविशिष्टत्वेनोत्पादः । स एवं तस्पेव वृत्तिमतस्त- 
स्मिन्‍्नेव वृत्त्यंशे पु्वंवृत्यशविशिष्टत्वेन प्रध्वंसः । यद्येवमुत्पादव्ययावेकस्सिन्तपि वृत्त्यशे 
संभवत: समयपदार्थेस्थ कं नाम निरन्वयत्वं, यत' पूर्वोत्तरवृत्त्यंशविशिष्टत्वाभ्यां युगपढु- 
पात्तप्रध्वंसोत्पादस्यथापि स्वभावेनाप्रध्वस्तानुत्पन्तत्वादवस्थितत्वमेव न भवेत्‌ । एवमेकस्मिन्‌ 
वृत््यंशे समयपदार्थस्योत्पादव्ययश्रोव्यवत्तं सिद्धमू ॥१४२॥ 
भूमिका--अब, कालपदार्थ का ऊध्वेप्रचय निरन्वय है, इसका खंडन करते है-- 
अस्वयार्थ--[ यदि यस्य समयस्य] यदि कालका [एक समये] एक समय मे 
[उत्पाद प्रध्वस ] उत्पाद और विनाश [विद्यते] पाया जाता है, [सः अपि समय. ] तो 





१ एकसमयम्हि (ज० वृ०)। २ सहावसमवद््ठिदों (ज० वु०)। 


णसारो ] [ ३५५ 


काल भी [स्वभावसमवस्थित.] स्वर्भाव मे अवस्थित (अविनाशी स्वभाव मे स्थिर 
त्‌ ध्रूव) [भवति ] होता है । ; ह 
टीका--ससय काल पदार्थ का वृत्त्यंश (पर्याय) है, उस वृत्त्यंश से किसी के भी 
[द तथा विनाश अवश्य संभवित है, वयोकि परमाणु के अतिक्रमण के द्वारा (समयरूपी 
श) उत्पन्त होता है, इसलिये वह कारणपुर्वक है। (परमाणु के द्वारा एक आकाश 
[ का मंदगति से उल्लंघन करता कारण है ओर समयरूपी वृत्त्यंश उस कारण का 
' है, इसलिये उसमें किसी पदार्थ का उत्पाद तथा विनाश होना चाहिये ।) किसी 
प्र के उत्पाद-विनाश होने की क्या आवश्यकता है ? उसके स्थान पर वृत्त्यंश को ही 
द-विनाश होते हुये मान ले तो क्या हानि है ? इस तक का समाधान करते है- 
उत्पाद और विनाश वृत्त्यंश के ही माने जाये तो (प्रश्न होता है कि-) (१) वे 
[त्‌ है या (२) क्रमशः ? (१) यदि “युगपतु' कहा जाय तो युगपतृपना घटित नहीं 
॥, क्योंकि एक ही समय एक के दो विरोधी धर्म नही होते । (एक ही समय एक 
'श के, प्रकाश और अंधकार की भांति, उत्पाद और विनाश-दो विरुद्ध धर्म नही 
है।) (२) यदि क्रमशः कहां जाय तो क़म नही बनता, क्योंकि वृत्त्यंश के सुक्ष्म होने 
सम्ते विभाग का अभाव है । इसलिये (समयरूपी वृत्त्यंश के उत्पाद तथा विनाश होना 
क्य होने से) कोई वृत्तिमान्‌ अवश्य ढूंढना चाहिये । वह (वृत्तिमान्‌) काल पदार्थ ही 
उसके वास्तव में एक वृत्त्यंश मे भी उत्पाद और विनाश संभव है, क्योंकि जिस 
मान्‌ के जिस वृत्त्यंश में उस वृत्त्यंश की अपेक्षा से जो उत्पाद है, वही, उसी वृत्तिमान्‌ 
उसी वृत्त्यंश में पूर्व वृत््यंश की अपेक्षा से विनाश है। (अर्थात्‌--क्ालपदार्थ के जिस 
पान पर्याय की अपेक्षा से उत्पाद है, वही पूर्व पर्याय की अपेक्षा से विनाश है ।) 
यदि इस प्रकार उत्पाद ऑर विनाश एक वृच्त्यंश में संभवित है तो काल पदार्थ 
'नवय केसे हो सकता है, कि जिससे पूर्व और पश्चात्‌ वृत्त्यंश की अपेक्षा से युगपत्‌ 
॥श ओर उत्पाद को प्राप्त होता हुआ भी स्वभाव से अविनप्ठ और अनुत्पन्न होने से 
(काल पदार्थ) अवस्थित न हो ? अर्थात्‌ अवश्य अवस्थित होगा ? काल पदार्थ के 
वृत््यंश मे भी उत्पाद ओर विनाश युगपत्‌ होते है, इसलिये वह निरन्बय अर्थात्‌ खंडित 
: है, इसलिये स्वभावतः अवश्य श्रुव है । 
इस प्रकार एक वृत्त्यंश में काल पदार्थ उत्पाद व्यय श्नौव्य वाला है, यह सिद्ध 
[श्ड्श! 


३५६ ] [ पवयणसारो 


तात्परयबृत्ति 

अथ समयसन्तानरूपस्योध्वेप्रचयस्यान्वयिरूपेणाधा रभूत कालद्रव्य व्यवस्थापयति-- 

उप्पादों पद्धंसो विज्जदि जदि उत्पाद प्रध्वसो विद्यते यदि चेत्‌ु॥ कस्य। जस्स यस्य 
कालाणो । क्‍व ? एकसमयम्हि एकसमये वर्तेमानसमये समयस्स समयोत्पादकत्वात्समय कालाणु- 
स्तस्य सोवि समओ सो5पि कालाण सहावसमवद्ठिदों हवदि स्वभावसमवस्थितों भवति। पूर्वोक्ति- 
मुत्पादप्रध्वसद्य तदाधारभूत कालाणुद्रव्यरूप ध्रौव्यमिति त्रयात्मकस्वभावसत्तास्तित्वमिति यावत्‌ । 
तत्र सम्यगवस्थित स्वभाव समवस्थितों भवति | तथाहि--यथागुलिद्रव्ये यस्मिन्नेव वर्तमानक्षणे 
वक्रपर्यायस्योत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे तस्यैवाग्रुलिद्रव्यस्य पूर्व॑र्जुपर्यायेण प्रध्वसस्तदाधारभूतागरुलिद्रव्यत्वेन 
ध्रोव्यमिति द्रव्यसिद्धि । अथवा स्वस्वभावरूपसुखेनोत्पादस्तस्मिस्नेव क्षणे तस्यैवात्मद्रव्यस्य पूर्वानु- 
भूताकुलत्वदु खरूपेण प्रध्वसस्तदुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यत्वेन भ्रौव्यमिति द्रव्यसिद्धि । अथवा मोक्ष- 
पर्यायरूपेणोत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे रत्नत्रयात्मकनिश्चयमोक्षमार्गपर्यायरूपेण प्रध्वसस्तदुभयाधारपर- 
मात्मद्रव्यत्वेन श्रौव्यमिति द्रव्यसिद्धि । तथा वर्तमानसमयरूपपययिणोत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे तस्यवैव 


कालाणुद्रव्यस्यपूर्वसमयरूपपर्यायेण प्रध्वसस्तदुभयाधारभूतागुलिद्रव्यस्थानीयेन कालाणुब्रव्यरूपेण 
भश्रौव्यमिति कालब्रव्यसिद्धिरित्यर्थ ॥॥१४२॥ 


उत्थानिका--आगे समय-सतानरूप ऊध्वे-प्रचय के अन्वयी रूप से आधारभूत 
काल द्रव्य को स्थापन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जरस समयस्स) समयरूप पर्याय को उत्पन्त करने वाले 
जिस कालाणु द्रव्य का (एक समयम्हि) एक वर्तमान समय से (जदि) जो (उप्पादो) 
उत्पाद तथा (पड़ुंसो) नाश (विज्जदि) होता है (सो वि समओ) सो ही काल पदार्थ 
(सहावसमवद्ठिदों हवदि) अपने स्वभाव से भले प्रकार स्थिर रहता है। 

कालाण द्रव्य में पहली समय रूप पर्याय का नाश नयी समय रूप पर्याय का उत्पाद 
जिस वर्तमान समय में होता है, उसी समय इन दोनों उत्पाद और नाश का आधाररूप 
कालाणुरूप द्रव्य श्नौग्य रहता है। इस तरह उत्पाद व्यय श्लौव्यरूप त्रयात्मक स्वभावमयी 
सत्तारूप अस्तित्व इस काल द्रव्य का भले प्रकार सिद्ध है। भले प्रकार अवस्थित स्वभाव 
वाला समवस्थित है। जेसे एक हाथ की अंगुली को टेढा करते हुए जिस वतंमान क्षण से 
ही वक़ अवस्था का उत्पाद हुआ है उसी ही क्षण में उसी ही अंगुली द्रव्य की पहलो सीधी- 
पने की पर्याय का नाश हुआ है परन्तु इन दोनों की आधारभृत अंगुली द्रव्य क्लौव्य है। इस 
तरह द्रव्य की सिद्धि होती है। अथवा जिस किसी आत्मद्रव्य में अपने स्वभावमयी सुख का 
जिस क्षण सें उत्पाद है उसी ही क्षण में उसके पुर्व अनुभव होने वाले आकुलता रूप दुःख 
पर्याय का नाश है परन्तु इन दोनो के आधारभूत परमात्म-द्रव्य का भ्नौष्प है। इस तरह 
द्रव्य की सिद्धि है। अथवा एक आत्मद्रव्य से जिस समय सोक्ष पर्याय का उत्पाद है उस ही 


पवयणसारो ] [ ३५७ 


समय रत्तत्रयमयी सोक्षमार्ग रूप पर्याय को नाश है परन्तु इन दोनों के भाधारभुत परमात्म 
द्रव्य का ध्रौव्य है । इस तरह द्रव्य को सिद्धि है। उसो प्रकार जिस काल द्रव्य की जिस क्षण में 
वतंमात समयरूप पर्याय का उत्पाद है उसी काल द्रव्य की पूर्वे समय की पर्याय का नाश हे 


परन्तु इत दोनो के आधाररूप अगुली द्रव्य के स्थान में कालाणु द्रव्य का क्लौध्य है, इस तरह 
काल द्रव्य की सिद्धि है ॥१४२॥ 


अथ सर्ववृत््यंशेषु समयपदार्थस्पोत्पादव्यय >ोव्यवत्ततं साधयति--- 


'एगस्हि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अटृठा। 


समयस्स  सव्वकाल॑ एस हि. कालाणुसब्भावों ॥१४३॥ 
एकस्मिन्‌ सन्ति समये सभवस्थितिनाशसन्ञिता अर्था । 
समयस्थ सर्वकाल एप हि कालाणुसद्भाव ॥१४३॥ 
अस्ति हि समस्तेष्वपि वृत्त्यंशेषु समयपदार्थस्पोत्पादव्यय श्रौव्यत्वमेकस्मिन्‌ वृत्त्यंशे 
तस्य दर्शनात्‌, उपपत्तिमच्चेतत्‌, विशेषास्तित्वस्प सामान्यास्तित्वमन्तरेणानुपत्ते:। अयमेव च 
समयपदार्थस्प सिद्धयति सदभावः । यदि विशेषसामान्यास्तित्वे सिद्धधतस्तदा तु अस्तित्व- 
सन्तरेण न सिद्धच्बतः कथं चिदपि ॥१४३॥ 


भूमिका--अब, (जेसे एक वृत्त्यंश में काल पदार्थ का उत्पाद व्यय सिद्ध किया है, उसी 
प्रकार) सर्व वृत्त्यंशो में काल पदार्थ के उत्पाद-व्यय-प्रौव्यत्व है, यह सिद्ध करते है :--- 


अन्वयार्थें--- | एकस्मिन्‌ समये] एक समय मे [सभवस्थितिनाशसंज्ञिता अर्था | 
उत्पाद, ध्रौव्य और व्यय नामक अर्थ [समयस्य | काल के [सर्वकाल] सदा [सति] होते 
है। [एप हि] यही [कालाणुसद्भावः] कालाणु का सदुभाव है, (यही कालाणु के 
अस्तित्व की सिद्धि है ।) 


टीका--छाल पदार्थ के सभी वृत्त्यंशों में उत्पाद, व्यय, क्लौव्य होते है, क्योंकि 
(१४२ वी गाथा में जेसा सिद्ध हुआ है तदनुसार) एक वृत्यंश में वे (उत्पादव्ययश्रौव्य) देखे 
जाते हैं। ओर यह योग्य ही है, क्योकि विशेष अस्तित्व की सामान्य अस्तित्व के बिना, 
उत्पत्ति नही हो सकती। यही काल पदार्थ के सदभाव की सिद्धि है। (क्योकि) यदि विशेष 


और सामान्य अस्तित्व सिद्ध होते है, तो वे अस्तित्व के बिना किसी भी प्रकार से सिद्ध नहीं 
होते ॥॥१४३॥ है 


ई५८ | [ परवयणसारो 


तात्पय॑वृत्ति 
अथ पूर्वेोक्तप्रकारेण यथा वर्तमानसमये कालद्रव्यस्योत्पादव्यय भ्रौव्यत्व स्थापितम्‌ तथा सर्व- 
समयेष्वस्तीति निश्चिनोति-- 


एगम्हि संति समये सभवठिदिणाससण्णिदा अठठा एकस्मिन्समये सन्ति विद्यन्ते। के ? 
सम्भवस्थितिनाशसज्ञिता अर्था धर्म्मा स्वभावा इति यावत्‌ । कस्य सम्बन्धिन ? समयस्स समयरूप- 
पर्यायस्योत्पादकत्वात्‌ समय कालाणुस्तस्य सव्वकालं यद्येकस्मिन्‌ वर्तमानसमये सर्वदा तथैव एस हि 
कालाणुसब्भावो एप, प्रत्यक्षीभूतो हि स्फुटमुत्पादव्यय ध्रौव्यात्मककालाणुसद्भाव इति । तद्यथा--यथा 
पूर्वमेकसमयोत्पादप्रध्वसाधा रेणागुलिद्रव्यादिदृष्टान्तेन वर्तमानसमये कालदब्रव्यस्योत्पादव्यय ध्रौव्यत्व 
स्थापित तथा सर्वसम्रयेषु ज्ञातव्यमिति । अन्न यद्यप्यतीतानन्तकाले दुर्लभाया सर्वप्रकारोपादेयभूताया 
सिद्धनते काललब्धिरूपेण बहिरद्धसहकारी भवति कालस्तथापि निश्चयनयेन निजशुद्धात्मतत्त्वसम्यक- 
श्रद्धानाज्ञानानुष्ठानसमस्तपरबद्रव्येच्छानिरोधलक्षणतपश्चरणरूपा या तु निश्चयचतुविधाराधना सैव 
तत्रोत्पादनकारण न च कालस्तेन कारणेन स हेय इति भावार्थ ॥१४३॥। 


उत्थानिका--आगे यह निश्चय करते है कि ज॑से पूर्वे मे कहे प्रमाण एक वतंमान 
समय में काल द्रव्य का उत्पाद व्यय श्रौव्य सिद्ध किया गया उसी प्रकार स्व॑ समयो मे 
होता है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(एगम्हि समये) एक ससय सें (समयस्स) कालद्रव्य का 
(संभवठिदिणाससण्णिदा अदृठा) उत्पाद, व्यय और श्लौव्य स्वभाव (सत्ति) हैं (एस हि) 
निश्चय करके ऐसा ही (कालाणुसब्भावो) कालाणु द्रव्य का स्वभाव (सव्वकालं) सदाकाल 
रहता है। | 
जैसे पहले अंगुली द्रव्य आदि के दृष्ठांत से एक समय में ही उत्पाद और व्यय 
का आधार भृत होने से एक विवक्षित वर्तमान समय में ही काल द्रव्य के उत्पाद व्यय 
भोव्यपना स्थापित किया गया तेसा ही .सर्वे समयों में जानना योग्य है। यहां यह तात्पय॑ 
निकालना चाहिये कि यद्यपि भुतकाल के अनन्त समयों में ठुलंभ और सब तरह से ग्रहण 
करने योग्य सिद्धगति का काललब्धिरूप से बाहरी सहकारी कारण काल है तथापि निश्चय 
नय से अपने ही शुद्ध आत्मा के तत्व का सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान और चारित्र तथा सर्व पर 
द्रव्य की इच्छा की निरोधमयी लक्षणरूप तपश्चरण इस तरह यह जो निश्चय चार प्रकार 
आराधना है यही उपादान कारण है, काल उपादान कारण नही है, इससे कालद्रव्य त्यागने 
योग्य है यह भावार्थ है ॥१४३॥। 


पवयणसारो ] [ -३५५ 


अथ कालपदांथेस्यास्तित्वान्यथानुपपत्त्या प्रदेशमात्रत्वं साधयति--- 
जस्स ण संति पदेसा' पदेसमेत्तं व तच्चदो णादं । 
सुणए्णं॑ जाण तमत्थं अत्थंतरच्ृदमत्थीदों ॥१४४॥ 
यस्य न सन्ति प्रदेशा प्रदेशमात्र वा तत्त्वतों जातुम्‌ । 
शून्य जानीहि.ः तमर्थमर्थान्तरभूतमस्तित्वात्‌ ॥ १४४।॥ 
अस्तित्व॑ हि तावदुत्पादव्ययश्रौव्येक्यात्सिका वृत्ति:-। न खलु सा प्रदेशमन्तरेण 
सृत्यमाणा कालस्य संभवति, यतः प्रदेशाभावे वृत्तिमदभावः । स तु शुन्य एव, अस्तित्व- 
सज्ञाया पृत्तेरर्थान्तरभूतत्वात्‌ । न च वृत्तिरेव केवला कालो भवितुमह ति; वृत्तेहि वृत्ति- 
मन्तमन्तरेणानुपपत्ते, उपपत्तो वा कफथवुत्पादव्ययश्रोव्येक्यात्मकत्वसू । अनागनन्तनि- 
रन्तरानेकांशवशीक्ृतेकात्मकत्वेव.. पूर्वेपर्वा शप्रध्वंसादुत्तरोत्तरांशोत्पादादेकात्मश्रीव्यादिति 
चेत्‌ ! नैवम्‌ । यस्मिन्‍्नंशे प्रध्वंसो यस्मिश्चोत्पादस्तयो: सहप्रवृत्त्यभावात्‌ कुतस्त्यसेक्यम्‌ । 
तथा प्रध्वस्ताशस्प सर्वथास्तसितत्वादुत्पद्ममानांशस्थ वा सभवितात्मलाभत्वात्प्रध्वं सो- 
त्पादेवयर्वातिश्रौव्पमेव कुतस्त्यम्‌ । एवं सति नश्यति त्रेलक्षण्यं, उललसति क्षणभज्भ:, 
अस्तमुपति नित्य॑ं द्रव्यं, उदीयन्ते क्षणक्षयिणो भावाः। ततस्तत्त्वविप्लवभयात्कश्चिद- 
वश्यमाश्नयभुतो वृत्तेव्‌ त्तिमाननुसतंव्य: । स तु प्रदेश एवाप्रदेशस्यान्वयव्यतिरेकानुवि- 
धायित्वासिद्धे: । एवं सप्रदेशत्वे हि क्वालस्यथ कुत एकद्रव्यनिवन्धनं लोकाकाशतुल्यासंख्ये- 
यप्रदेशत्व नाभ्युपगस्पेत । पर्यायसमयाप्रसिद्धें: । प्रदेशमात्र हि द्रव्यसमयमतिक्रामतः 
प्रमाणो: पर्यायसमय: प्रसिद्धधति । लोकाकाशतुल्पासंख्येयप्रदेशत्वे तु द्रव्यसमयस्य कुतस्त्या 
तत्सिद्धि:। लोकाकाशतुल्पासंख्येयप्रदेशेकद्रव्यत्वेषषि तस्पेकक॑ प्रदेशमतिक्रामतः परमाणो- 
स्तत्सिद्धिरिति चेन्‍्नेवं । एकदेशवृत्तेः सर्ववृत्तित्वविरोधात्‌ । सर्वस्थापषि हि कालपदार्थस्य 
यः सुक्ष्पो वृत््यंशःस समयो न तु तदेकदेशस्थ। तियंक्प्रचयस्पोध्व॑प्रचयत्वप्रसंगाच्च । 
तथाहि प्रथममेकेन प्रदेशेन बर्तते ततोष्न्येच ततोध्प्यन्तरेणेति तियंक्प्रचयो5प्यूध्वंचयी भुय 
प्रदेशमात्र द्रव्यभवस्थापयति । ततस्तियेक्प्रचयस्योध्व॑प्र चयत्वमनिच्छता प्रथममेव प्रदेशमात्रं 
कालद्रव्यं व्यवस्थापयितव्यम्‌ ॥१४४॥ 
भूमिका--भब, काल पदार्थ का अस्तित्व अन्यथा (अन्य प्रकार से) नही बन 
सझता, इसलिये उसका प्रदेशमात्रत्व सिद्ध क्रते है-- 


£ एएसा (>० दृ०)। (+) पएसनेचस (ज० ब०)। 
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अन्वयार्थ--[ यस्ये] जिस पदार्थ के [ प्रदेशा: | बहुत्त प्रदेश [प्रदेशमात्र वा| अथवा 
एक प्रदेश भी [तत््वतः] परमाथ्थंत' [ज्ञातुम न सति] ज्ञात नही होते, [त अर्थ| उस 
पदार्थ को [.शन्य जानीहि | शून्य जानो [अस्तित्वात्‌ अर्थान्तरभूतत्‌ ] क्योकि वह अस्तित्व 
से अर्थान्तरभूत (अन्य) -है । की 
टीका--प्रथम तो, अस्तित्व उत्पाद; व्यय, और- श्लौव्य की ऐक्यरूप प्रवृत्ति है। सूत्र मे 
कही हुई बह (वृत्ति) प्रदेश के बिना ही काल के होनी सम्भव नही है, क्योंकि प्रदेश के 
अभाव से वृत्तिमान्‌ का अभाव होता है। (और) वह तो शून्य ही है, क्योकि अस्तित्व 
नामक वृत्ति से अर्थान्तरभुत (अन्ण) है। और (यदि यहां यह तके किया जाय 'मात्र समय 
पर्यायरूपवृत्ति ही माननी चाहिये, वृत्तिमान्‌ कालाणु पदार्थ की क्या आवश्यकता है ? तो 
उसका समाधान इस प्रकार है )--मात्र वत्ति ही काल नही हो सकती, क्योकि वृत्तिमान्‌ 
के बिना वृत्ति नही हो सकती । यदि (यह कहा जाय कि वृत्तिमान्‌ के बिना भी) वृत्ति हो 
सकती है तो, (प्रश्न होता है कि वृत्ति तो उत्पादव्ययक्रोव्य की एकतास्वरूप होनी चाहिये,) 
अकेली वृत्ति उत्पाद व्यय झ्लौव्य की एकतारूप कंसे हो सकती है ? यदि यह कहा जाय 
कि--भअनादि-अनन्त, अनन्तर (परस्पर अन्तर हुये बिना एक के बाद एक प्रवर्तमान) 
अनेक अंशों के कारण एकात्मकता (एक -स्वरूपता) होती है इसलिये, पुवे-पुर्वे अंशो का 
उत्पाद होता है तथा एकात्मकतारूप प्रोव्य रहता है,---इस प्रकार सात्र (अकेली) वृत्ति भी 
उत्पाद-व्यय-क्रौव्य की एकतास्वरूप हो सकती है' ऐसा नही है । (क्योकि उस अकेली वृत्ति 
में तो) जिस अंश में नाश है और जिस अंश मे उत्पाद है वे दो अंश एक साथ प्रवृत्त नही 
होते, इसलिये (उत्पाद और व्यय का) ऐक्य कहां से हो सकता है ? (अर्थात्‌ नही हो 
सकता) । तथा नष्ट अंश के स्वंथा अस्त होने से और उत्पन्त होने वाला अंश अपने 
स्वरूप को प्राप्त होने से (अर्थात्‌ उत्पन्न हुआ है, इसलिये दोनो भिन्न-भिन्न हुये, फिर) 
नाश और उत्पाद की एकता से प्रवतंमान श्रौव्य कहां से हो सकता है (अर्थात्‌ नही हो 
सकता ) । ऐसा होने पर त्रिलक्षणता (उत्पादव्ययश्नौव्यता) नष्ट हो जाती है, क्षणभंगुरता 
(बोद्धसम्मत क्षणविनाश) उल्लसित हो उठता है, नित्य द्रव्य अस्त हो जाता है, ओर क्षण- 
विध्वंस्ती भाव उत्पन्त होते है। इसलिये तत्वविप्लव के (वस्तु-स्वरूप की व्यवस्था बिगड़ 
जाने के) भय से अवश्य ही वृत्ति का आश्रयभृत कोई वृत्तिमान्‌ ढूँटना स्वीकार करना 
योग्य है। वह तो प्रदेश ही है (अर्थात्‌ वह वृत्तिमान्‌ सप्रदेश ही होता है), क्योकि अग्रदेश 
के अन्वय तथा व्यतिरेक का अनुविधायित्व असिद्ध है। (जो अप्रदेश होता है । वह अन्बय 


९) 
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समे प्रोष्य तथा उत्पाद-ब्यय नही 


तथा व्यतिरेको का अनुसरण नहीं कर सकता, अर्थात्‌ 
हो सकते । ) 

प्ररन---जब कि इस प्रकार काल सप्रदेश है तो उसके एक द्रव्य के कारणभुत 
लोकाकाश के तुल्य (बराबर) असख्यात प्रदेश क्यों न मानने चाहिये ? 

उत्तर--ऐसा हो तो पर्याय समय सिद्ध नहीं होता, इसलिये असछ्य प्रदेश मानना 
पोग्य नही है। परमाणु के द्वारा प्रदेशमात्र कालद्रव्य का उल्लंघन करने पर (भअर्थात्‌- 
परमाणु के द्वारा एक्क प्रदेशमात्र कालाणु से निकट के दूसरे प्रवेशमात्र कालाणु तक मदगति 
से गमन करने पर) समय रूप पर्याय की सिद्धि होती है। यदि द्रव्यसमय आकाशतुल्य 
असंख्यप्रदेशी हो तो समयरूप पर्याय को सिद्धि कहां से होगी ? (नहीं होगी ।) 

दि द्रव्पसमय अर्थात्‌ फकालपदार्थ लोकाझाण जितने असरय प्रदेश बाला एक द्रव्य 
हो तो भी परमाणु के द्वारा उसका एव प्रदेश उल्लघित होने पर पर्यायममय की सिद्धि हो 
जायगी; ऐसा फहा जाय तो यह ठीक नहीं है, दयोकि (उसमें दोप आते हे )-- 

(१) एक प्रदेश फी वृत्ति को सम्पूर्ण द्रव्य की वृत्ति मानने में विरोध है। 
(उपरोक्त मान्यता से) सम्पूर्ण काल पदार्थ दाग जो सूक्ष्म वृत्त्यंश है यह 'समय' होगा परन्तु 
उसके एव देश का दृत्यश 'समय' नहीं होगा । (अथवा ) 

(२) तियंफ्प्रदण को ऊ८वंप्रच्यत्व छा प्रसंग आता है। वह इस प्रकार है क्रि-- 
प्रथम, कालद्रव्य एक प्रदेश से दते, फिर प्रदेश से दर्ते और फिर अन्य प्रदेश से वर्ते (ऐसा 
प्रसगण आता है) इस प्रकार दियंष्प्रचए ह-ईप्रद्य दनकर द्रव्य को प्रवेशमात्र स्थापित करता 
ऐ। (अर्थात्‌ ति्ेकृप्रदण ही 5६४र्दप्रचय है, ऐसा मानने का प्रसय आता है, इसलिये द्रव्य 
प्रदशमात्र ही सिद्ध होता है ।) इसलिये तिथंक्प्रचदय को ऊध्वेप्रचयत्व न मानने (चाहने) 
पाले को प्रथम ही फालद्गव्प को प्रदेशमात्र निश्चय करना चाहिये ॥१४४॥ 


|” 


न 


एस प्रकार लेयतत्वप्रत्नापन मे दृव्यदिशेषप्रज्ञापन भधिक्षार समाप्त हथआ। 


इधर] [[ प्रवयण 
ध्रौव्यात्मकसत्ताया इति। तथाहि--कालपदार्थस्य तावत्यूव॑सूत्रोदितप्रकारेणोत्पादव्यय ध्रौव्या 

मस्तित्व विद्यते तच्चास्तित्व प्रदेश विना न घटते। यश्च प्रदेशवान्‌ स कालपदार्थ इति। अश«् 
कालद्रव्याभावेप्युत्पादव्यय ध्रौव्यत्व घटते । नैव । अग्रुलिद्रव्याभावे वर्तमानवक्रपर्यायोत्पादो भूत 
यस्य विनाशस्तदुभयाधारभूत ध्रौव्य। कस्य भविष्यति ? न कस्यापि | तथा कालद्रव्याभावे व्ते 
समयरूपोत्पादो भूतसमयरूपो विनाशस्तदुभयाधारभूत ध्रौव्य । कस्य भविष्यति ? न कस्यापि | 
सत्येतदायाति-अन्यस्य भज्भोध्न्यस्योत्पादोष्न्यस्य ध्रौव्यमिति सर्व वस्तुस्वरूप विप्लवते | तस्मा 
विप्लवभयादुत्पादव्यय ध्रौव्याणा को5प्येक आधारभूतोडस्तीत्यभ्युपगन्तव्य । स चैकप्रदेशरूप काः 
पदार्थ एवेति । अन्नातीतानन्तकाले ये केचन सिद्धसुखभाजन जाता, भाविकाले चात्मोपादान 
स्वयमतिशयवदित्यादिविशेषेण विशिष्टसिद्धसुखस्य भाजन भविष्यन्ति ते सर्वेष्पि काललब्धिवः 
तथापि तत्र निजपरमात्मोपादेयरुचिरूप वीतरागचारित्राविनाभूत यज्निश्चयसम्यक्त्व तस्यैव मु 
न च कालस्य, तेन स हेय इति । तथा चोक्तम्‌-- 

“कि पलविएणबहुणा जे सिद्धा णरवरा गये काले, सिज्िह॒हि जेवि भविया त जाणह र 
माहप्प” ॥ १४४॥ 6 

एवं निश्चयकालव्याख्यानमुख्यत्वेनाष्टमस्थले गाथात्रय गतम्‌। इति पूर्वोक्तिप्रकारेण 
जीवमजीव” इत्याद्ेकोनविशतिगाथाभि स्थलाष्टकेन विशेषज्ञेयाधिकार: समाप्त । अत" 
शुद्धजीवस्य द्रव्यभाव प्राण सह भेदनिमित्त “सपदेसे हि समग्गो” इत्यादि यथाक्रमेण गराथ 
पर्यन्त सामान्य भेदभावना व्याख्यान करोति । > 

उत्थानिका--आगे उत्पाद व्यय श्रौव्यमयी अस्तित्व मे ठहरे हुए कालद्रव्य वे 
प्रदेशपना स्थापित करते है--- 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(जस्स पएसा ण संति) जिस किसी पदार्थ के बहु 
नही है (व परेसमेत्तं तच्चदों णादुं) अथवा जो वस्तु अपने स्वरूप से एक प्रदेश सात्र भ॑ 
जानी जाती है (तमत्थ॑ सुण्णं जाण) उस पदार्थ को शन्य जानो क्योंकि (अत्थीदों अत 
भृदं) वह उत्पाद ब्यय श्रोग्य रूप अस्तित्व से अर्थान्तरभृत भर्थात्‌ भिन्‍न हो ज 
क्योकि उसमें एक प्रदेश भी नहीं है, जिससे उसकी सत्ता का बोध हो । 

जंसा पूर्व सूत्रों मे कहा है उस प्रकार काल पदार्थ मे उत्पाद व्यय शौच 
अस्तित्व विद्यमान है। यह अत्तित्व प्रदेश के बिना नही घट सकता है। जो प्रदेश 
है, वही काल पदार्थ है। कोई कहे कि कालद्रव्य के अभाव से भी उत्पाद व्यय ्ौदय 
जायेगा ? इसका समाधान करते है कि ऐस। नहीं है। जैसे अंगुलो द्रव्य के न होते हुए वत 
वक़ पर्याय का जन्म और भुतकाल की सीधी पर्याय का विनाश तथा दोनों के आधार 
नौव्य किसका होगा ? क्षर्थात्‌ किसो का भी न होगा । तेसे ही कालद्रव्य के अभाव मे 
सान समय रूप उत्पाद व भृत समय रूप विनाश व दोतो का आधार रूप श्रौव्य कि 
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होगा ? किसी का नहीं हो सकेगा । यदि सत्तारूप पदार्थ को न माने तो यह होगा कि 
विनाश किसी दूसरे का, उत्पाद किसी अन्य का व क्लौव्य किसी और का होगा । ऐसा होते 
हुए सर्व वस्तु का स्वरूप बिगड़ जायेगा । इसलिये वस्तु के नाश के भय से यह सानना पड़ेगा 
कि उत्पाद व्यय श्रौव्य का कोई भी एक आधार है। वह इस प्रकरण सें एक प्रदेश सात्र 
कालाणु पदार्थ ही है। यहां यह तात्पयं॑ समझना कि अनन्त भृतकाल में जितने कोई सिद्ध 
सुख के पात्र हो चुके है व भविष्यकाल में अपने ही उपादान से सिद्ध व स्वयं अतिशयरूप 
इत्यादि विशेषणरूप अतींद्रिय सिद्ध सुख के पात्र होवेंगे वे सब ही काल लब्धि के वश से ही 
हुए है व होगे, तो भी अपना परमात्मा ही उपादेय है, ऐसी रुचिरूप तथा वीतरागचारित्र 
के अविनाभावी निश्चयसम्यग्दर्शन की ही मुख्यता है, न कि काल की । इसलिये काल हेय 
है । जेसा कि कहा है-- 

“बहुत क्या कहे जितने उत्तम पुरुष भुतकाल में सिद्ध हुए है व जो भव्य जीव भविष्य 
से सिद्ध होंगे सो सब सम्यग्दर्शन की सहिसा जानो” ॥१४४॥ 

इस तरह निश्चय काल के व्याख्यान की मुख्यता से आठवे स्थल में तीन गाथाये 
पूर्ण हुई । इस तरह पूर्व में कहे प्रमाण “दव्व॑ जीवमजीवं' इत्यादि उन्‍्तीस गाथाओं से 
आठवे स्थल से विशेषज्ेयाधिकार समाप्त हुआ । 

इसके आगे शुद्ध जीव का अपने द्रव्य और भाव प्राणों के साथ भेद के निमित्त 


“सपदेसेहि समग्गो” इत्यादि यथाक्रम से आठ गाथाओं तक सामान्य भेद भावना का 
व्याख्यान करते है । 


अथवं ज्ञेयतत्त्वमुक्त्वा ज्ञानन्ेयविभागेनात्मानं निश्चिन्चन्तात्मनोः्त्यन्तविभक्तत्वाय 
व्यवहारजीवत्वहेतुमालोचय ति--- 


सपदेसेहि समग्गो लोगो अट्ठोहि णिट्ठिदों णिच्चो । 
जो त॑ जाणदि जीवो पाणचदक्काभिसंबद्धो ॥१४५॥ 


सप्रदेश समग्रो लोकोथ्थेंनिष्ठितो नित्य । 
यस्त जानाति जीव प्राणचतुष्काभिसवद्ध ॥१४५॥ 


एवमाकाशपदार्थादाकालपदार्थाच्च समस्तेरेव संभावितप्रदेशस:द्रारवं: पदार्थ: समग्र 
एवं यः समाप्ति नीतो लोकस्तं खलू तदन्‍्तःपातित्वेष्प्पचिन्त्यस्वपरपरिच्छेदशक्तिसंपदा 
जीव एवं जानीते नत्वितरः: । एवं शेषद्रव्याणि ज्ञेयमेव, जीवद्रव्यं तु ज्ञेयं ज्ञानं चेति 
ज्ञानज्ञेयविभाग: । अथास्प जीवस्य सहजविजुम्भितानन्तज्ञानशक्तिहेतु के तचिसमयावस्थायि- 


१ पाणचउक्केण सबद्धो (ज० वृ०)। 


रे६४ [ प्रवयणप्ारों 


त्वलक्षणे वस्तुस्वरूपभुततया सर्वदानपायिनि निश्चयजीवत्वे सत्यपि संसारावस्थायामना- 

दिप्रवाहप्रवृत्ततुरुगलसश्लेषदृषितात्मतया प्राणचतुष्का भिसंबद्धत्व॑ व्यवहारजीवत्वहेतुविभक्त- 

व्योपस्ति ॥ १४५॥ - 2 3० “2 
“भूमिका--अब, इस प्रकार ज्ञेयत्व को कहकर, ज्ञान और ज्ञेय के विभाग द्वारा आत्मा 


को निश्चित करते हुये, आत्मा को अत्यन्त विभक्त (भिन्न) करने के लिये व्यवहार जीवत्व के 
हैतु का विचार करते है .-- 


अन्वयार्थे--] सप्रदेशे अर्थे ] सप्रदेश पदार्थों के ढ्वारा [निष्ठित.] समाप्ति को 
प्राप्त [समग्र लोक | सम्पूर्ण लोक [नित्य'] नित्य है, [त] उसे [य जानाति] जो 


जानता है [जीव | वह जीव है, [प्राणचतुष्काभिसबद्ध | जो कि (ससार दशा मे) चार 
प्राणो से संयुक्त है । न्‍ 


टीका---इस प्रकार जिन्हे प्रदेश का सद्भाव फलित हुआ है ऐसा आकाश पदार्थ से 
लेकर काल पदार्थ तक के सभी पदार्थों से समाप्ति को प्राप्त जो समस्त लोक है, उसको 
वास्तव मे, उसमें अन्तर्भत होने पर भी, स्वपर को जानने की अचिन्त्यशक्तिरूप सम्पत्ति के 
द्वारा जीव ही जानता है, दूसरा कोई नहीं । इस प्रकार शेष द्रव्य ज्ञेय ही है और जीवद्रव्य 
तो ज्ञेय तथा ज्ञान है,-इस प्रकार ज्ञान और ज्ञेय का विभाग है। अब, सहजरूप से (स्वभाव 
से ही) प्रगट अनन्तज्ञानशक्ति जिसका हेतु है और तीनों काल में अवस्थायित्व जिप्तका लक्षण 
है ऐसे वस्तु का स्वहपभ्ृत होने से सर्वदा अविनाशी निश्चयजीवत्व होने पर भी, संसारा- 
बस्था में अनादिप्रवाहरूप से प्रवर्तमान पुद्गल संश्लेष के द्वारा स्वयं दूषित होने से इस जीव 


के चार प्राणों से संगुक्तता है, जो कि व्यवहारजीवत्व का हेतु है, और विभकत करने योग्य 
है ॥१४५॥। 


न 


हु * तात्पर्यवृत्ति 
अथ ज्ञानन्नेयज्ञापनार्थ तथैवात्मन. प्राणचतुष्केन सह भेदभावनार्थ वा सूत्रमिद प्रतिपादयति-- 
लोगो लोको भवत्ति । कथभूत ? णिद्ठिदों निष्ठित समाप्ति नीतो भूतो वा । के कतृ भूते ” 
अददर्डेह सहजशुद्धवुद्धकस्वभावों योइसौ परमात्मपदार्थस्तत्प्रभूतयों येडर्थास्तै' | पुनरपि किविशिष्ट 7 
सपदेसेहि समग्गो स्वकीयप्रदेशे समग्र परिपूर्ण । अथवा पदार्थ कथभूतै ? सप्रदेश प्रदेशसहिते । 
पुनर॒पि किविशिष्टो लोक ? णिच्चो द्रव्याथिकययेन नित्य लोकाकाशापेक्षया वा। अथवा नित्यों न 
केनापि पुरुषविशेषेण कृत जो त जाणदिय कर्ता त ज्ञेयभूतलोक जानाति जीवो स जीवपदार्शों 
भवत्ति | एतावता किमुक्त भवति योञ्सौ विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावों जीव स्‌ ज्ञान ज्ञेयश्च भण्यते। 
शेपपदार्थास्तु जेया एवेति ज्ञातृनेंयविभाग । पुनरपि किविशिष्टो जीव ? पाणचउक्केण सबद्धों यद्यपि 


: १ छह द्रव्यो से ही सम्पूर्ण लोक समाप्त-हो जाता हे, अर्थात्‌ उनके अतिरिक्त लोक मे दूसरा कुछ नही है। 
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निश्चयेन स्वत सिद्धपरमचैतन्यस्वभावेन निश्चयप्राणेन जीव ति तथापि व्यवहारेणानादिकर्म बन्ध- 
वशादायुरायशुद्धप्राणचतुप्केनापि सम्बद्ध, सन्‌ जीवति। तच्च शुद्धनयेन जीवस्वरूप न भवतीति 
भेदभावना ज्ञातव्येत्यभिप्राय ॥१४५॥ 


उत्थानिका--आगे ज्ञान और ज्ञेय को बताने के लिये तथा आत्मा का चार प्राणो 
के साथ भेद है इस भावना के लिये यह सूत्र कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णिच्चो) द्रव्याथिक नय से नित्य अथवा किसी पुरुष 
विशेष से नहीं किया हुआ सदा से चला आया हुआ (लोगो) यह लोकाकाश (सपरदेसेहि 
समरगो) अपने ही असंख्यात प्रदेशों से पूर्ण है और (अदरठेहि णिद्ठिदों) सहज शुद्धबुद्ध एक 
स्वभावरूप प्रसात्म पदार्थ को आदि लेकर अन्य पदार्थों से भरा हुआ है अथवा अपने- 
अपने प्रदेशों को रखने वाले पदार्थों से भरा हुआ है (जो तं जाणदि) जो कोई इस ज्ञेय रूप 
लोक को जानता है (जीवो) सो जीव पदार्थ है तथा बह (पाणचउक्क्रेणसंबद्धों) संसार 
अवस्था सें व्यवहार से चार प्राणों का सम्बन्ध रखता है। निश्चय से यह जीव शुद्ध ज्ञान 
दर्शन स्वभावधारों है इसलिये यह ज्ञान भी है और ज्ञेपष भी है । शेष सब पदार्थ मात्र ज्ञेय 
ही है इस तरह ज्ञाता और ज्ञेय का विभाग है। तथा यद्यपि निश्चय से यह स्वयसिद्ध परम 
चेतन्य स्वभावरूप निश्चय प्राण से जीता है तथापि व्यवहार से अनादि से कमंबन्ध के वश 
से आयु आदि अशुद्ध चार प्राणों से भी सम्बन्ध रखता हुआ जीता है। यह चार प्राणों का 
सम्बन्ध शुद्ध तिश्चय से जीव का स्वरूप नहीं है, ऐसी भेद भावना समझनी चाहिये यह 
अभिप्राय है ॥१४५॥ 


अथ के प्राणा इत्यावेदयति-- 
इंदिययाणों य तधा' बलपाणों तह य आउपाणो य । 


आणप्पाणप्पाणो जीवाणं होति पाणा ते ॥१४६॥ 


इन्द्रियप्राणश्च तथा वलप्राणस्तथा चायु प्राणश्च । 
आनपानप्राणो जीवाना भवन्ति प्राणास्ते ॥१४६॥ 


स्प्शनरसनप्राणचक्षु:क्षोत्रपऊच कमि र्द्रियप्राणा,, कायघाडमनस्त्रयं बलप्राणाः, भव- 
धारणनिमित्तमायु:प्राण: । उदज्चनन्यञ्चनात्मको सरुदानपानप्राण: ॥१४६॥ 
भूसिका--अब, प्राण कौन से है, सो बतलाते है-- 


१ तहा (ज० वृ०)। 
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अन्वयार्थं-- [ इन्द्रिय प्राण च | इन्द्रिय प्राण [तथा बलप्राण | बलप्राण, [तथा 
च आयुप्राण | आयुप्राण [च| और [आनपानप्राण | श्वापोच्छुवास प्राण, [ते] यह (चार) 
[जीवाना ] जीवो के [प्राणा ] प्राण [भवन्ति.] है। द 

टीका--स्पर्शंन, रसना, ध्राण, चक्षु और श्रोत्र,--यह पांच इन्द्रियप्राण है, काय, 
वचन, और मत--यह तीन बलप्राण है, मनुष्यादि भव धारण का निमित्त आयुप्राण है, नोचे 
और ऊपर जाता जिसका स्वरूप है, ऐसी वायु (श्वास) श्वासोच्छबास प्राण है ॥१४६॥ 


तात्पयंबृत्ति 
अथेन्द्रियादिप्राणचतुष्कस्वरूप प्रतिपादयति-- 


इन्दिययाणो य तहा अतीरि्द्रियानन्तसुखस्वभावादात्मनों विलक्षण इन्द्रियप्राण बलपाणों 
तहय मनोवाक्कायव्यापारर हितात्मपरमात्मद्रव्याद्विसदृशो बलप्राण , आउपाणो य अनाइनन्तस्वभावा- 
त्परमात्मपदार्थाद्विपरित साद्यन्त आयु प्राण, आणप्पाणप्पाणो उच्छवासनि श्वासजनितखेदरहिता- 
च्छ्द्धात्मतत्त्वात्मतिपक्षभूत आनपानप्राण । जीवाण होति पाणा एवमायुरिन्द्रियवलोच्छवासरूपेणाभेद- 
नयेन जीवाना सम्बन्धिनश्चत्वार प्राणा भवन्ति। तेते च शुद्धनयेन जीवाद्धिन्ना भावयितव्या 
इति ॥ १४६॥।। 

उत्थातिका--आगे इन्द्रि आदि चार प्राणो का स्वरूप कहते है-- 


अन्वय सहीत विशेपार्थ--(इन्दियपाणो ) इन्द्रिय प्राण (य तहा) तथा (बलपाणो ) 
बल प्राण (तह य) तेसे ही (आउपाणो) आयुप्राण (य4) और (आणप्पाणप्पवाणो) श्वासो- 
च्छवास प्राण (ते पाणा) ये प्राण (जीवाणं) जीवो के (होति) होते है । 

विशेपार्थ--अतीद्रिय और अनन्त सुख के कारण न होने से इन्द्रियप्राण आत्मा के 
स्वभाव से विलक्षण है। मन, वचन, काय के व्यापार से रहित परसात्मद्रव्य से भिन्‍त 
बल प्राण है। अनादि और अनन्त स्वभावमयों 'परमात्मपदार्थ से विषरीत आदि और 
अंत सहित आयु प्राण है। श्वाप्तोच्छवास के पैदा होने के खेद से रहित शुद्धात्मतत्व से 
विपरीत श्वासोच्छवास प्राण हैे। इस तरह आयु, इन्द्रिय, बल, श्वासोच्छवास के रूप से 
व्यवहारनय से जीवों के चार प्राण होते है। ये प्राण शुद्ध निश्वयन्य से जीव से भिन्‍त है, 
ऐसी भावना करनो योग्य है ॥१४६॥ 

अथ ते एव प्राणा भेदनयेन दशविधा भवन्तीत्यावेदयति,--- 


पंचवि इन्दिययाणा मणबचिकाया य तिण्णि बलपाणा। 
आणप्पाणप्पाणो आउगपाणेण  होति दसपाणा ॥१४६॥ १ 
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पचापि इन्द्रियप्राणा:ः मनोवचःकाया च त्रयो बलप्राणा; ॥ 
आनपानप्राणा आयुष्राणेत भवन्ति दश प्राणा:॥१४६-१॥ 
पंचवि इन्दियपाणा इन्द्रियप्राण. पञ्चविध , मण वचिकाया य तिण्णि बल पाणा त्रिधा 
मनोवाक्‌काया बलप्राण-, आणप्पाणप्पाणो पुनश्चेक आनपानप्राण , आउगपाणेण आयु प्राण । होति 
दसपाणा इति भेदेन दश प्राणास्तेषपि । चिदानन्दैकस्वभावात्परमात्मनो निश्चयेन भिन्ना ज्ञातव्या 
इत्यशिप्राय ॥१४६-१।॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि भेद नय से ये प्राण दस तरह के होते है--- 
अर्थ---स्पर्शन, रसना, धत्राण, चक्षु और कर्ण ये पांच इन्द्रियप्राण है। सन, वचन, 
काय ये तीन बलप्राण है। श्वासोच्छवास तथा आय्युप्राण को लेकर दश प्राण होते है । 
ये दसो प्राण चिदानन्दसयी एक रूप परमात्मा से निश्चय से भिन्‍न है ऐसा जानना चाहिये, 
यह अभिप्राय है ॥१४६।१॥ 
अथ प्राणानां निरुक्‍त्या जीवत्बहेतुत्वं पौदूगलिकत्वं च सुत्रथति-- 


पार्णोह चदु॒हिं जीवदि जीविस्सदि जो हि जीविदो पुव्व॑ । 
सो जीवो पाणा एण पोग्गलदव्वेहि णिव्वत्ता ॥१४७॥ 
प्राणैश्चतुर्भिजीवति जीविष्यति यो हि जीवित पूर्वम । 
स॒. जीव प्राणा पुत्त पुद्गलद्रव्य॑निवव त्ता ॥१४७॥॥ 
प्राणसामान्येत जीवति जीविष्यति जीवितवांश्च पृ्वंसिति जीवः । एव्मनादिसं- 
तानप्रवतं॑मानतया त्रिसमयावस्थत्वात्पाणसामान्यं जीवस्य जीवत्वहेतुरस्त्येव तथापि तनन- 
जीवस्य स्वभावत्वमावाप्तोति पुद्गलद्गव्यनिव्‌ त्तत्वात्‌ ॥१४७॥ 
भूमिका--अब, व्युत्पत्ति द्वारा प्राणो को जीवत्व का हेतु और पौदगलिकत्व सूत्र 
हारा कहते है-- 
अन्वयार्थं---[| य. हि] जो [चतु्मि प्राण] चार प्राणो से [जीवति] जीता है, 
[जीविष्यति| जीवेगा, [जीवित. पूर्व | और पहले जीता था, [स जीव ] वह जीव 
और [प्राणा | प्राण [पुद्गल द्रव्य. निवृत्ता | पुदगल द्रव्यों से निष्पन्न 
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जीता था, वह जीव है। इस प्रक्नार अनादि संतानरूप (प्रवाहरूप) प्रव॒त्ति के कारण 
(ससार दशा मे) त्रिकाल-स्थायी होने से प्राणसामान्य जीव के जीवत्व का हेतु है ही, 
तथापि वह उसका स्वभाव नही है, क्योकि वह पुद्गल द्रव्य से रचित है ॥१४७॥ 


१ चर्डाह (ज० वृ०) २ ते पाणा (ज० वृ०) ३ पुग्गद दब्वेहि (ज० वु०) । 
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तात्पय॑वृत्ति 

अथ प्राणशब्दव्युत्पत्त्या जीवस्य जीवत्व प्राणाना पुदंगलस्वरूपत्व च निरूपयति-- 

पार्णोह चर्डाहि जीविदि यद्यपि निश्चयेन सत्ताचैतन्यसुखबोधादिशुद्धभावप्राणर्जीवति तथापि 
व्यवहारेण वत्तमानकाले द्रव्यभावरूपेश्चतुर्भिरशुद्धप्राणै्जीवति जीवस्सदि जीविष्यति भाविकाले जो 
हि जीविदो यो हि स्फुट जीवित पुष्व॑ पूर्वकाले सो जीवो स जीवो भवति ते पाणा ते पूर्वोक्ता प्राणा 
पुग्गलद॒व्बेहि णिव्वत्ता उदयागतपुदंगलकर्मणा निद्ृ त्ता निष्पन्ना इति | तत एवं कारणात्पुद्गलद्गव्यविप- 
रीतादनन्तज्ञानदर्शनसुखवीर्याद्यनन्तगुणस्वभावात्परमात्मतत्त्वाद्धिन्ना भावयितव्या इति भाव ॥१४७॥ 

उत्थानिका--आगे प्राण शब्द की व्युत्पत्ति करके जीव का जीवपना और प्राणो 
का पुदुगल स्वरूपपना कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो हि) जो कोई वास्तवमे (चर्डाह पार्णाह) चर प्राणों 
से (जीवदि) जीता है, (जीविस्सदि ) जीवेगा व (पुष्व॑ जीविदो) पहले जीता था (सो जीवो) 
वह जीब है (ते) वे (पाणा) प्राण (पुग्गलदब्बेहि) पुदूगल द्रव्यों से (णिव्वत्ता) रचें 
हुए है । यद्यपि यह जीव निश्चयनय से सत्ता, चेतनन्‍्य, सुख, ज्ञान आदि शुद्ध भावश्राणों 
से जीता है, जीता था तथा जीता रहेगा तथापि व्यवहारनय से यह ससारी जीव इस 
अनादि संसार से जँसे वतंतान में द्रव्य और भावरूप अशुद्ध प्राणों से जीता है, ऐसे ही 
पहले जीता था अथवा जब तक संसार मे है जीता रहेगा, क्योकि ये अशुद्ध प्राण उदय प्राप्त 
पुदूगल कर्मो से रचे गए है इसलिये ये प्राण पुद्गल द्रव्य से विपरीत अनन्तज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्तसुख, अनन्तवीय आदि अनन्तगुण स्वभावधारी परमात्म-तत्त्व से भिन्‍न है 
ऐसी भावना करनो योग्य है, यह भाव है ॥१४७॥ 

अथ प्राणानां पौदृगलिकत्व॑ं साधयति--- 

जीवो पाणणिबद्धों बद्धों मोहादि्षणाह कम्मेहि । 
उवभु ज॑ कम्मफलं बज्ञदि अर्णोह कम्मेहि ॥१४८॥ 
जीव प्राणनिबद्धो बद्धो मोहादिके कर्मभि । 
उपभुजान कर्मफल वध्यतेड्न्य कर्मभि ॥१४5॥ 

यतो सोहादिभिः पोदुगलिककर्म भिबंद्धत्वाज्जीवः प्राणनिबद्धों भवति । यतश्च 
प्रणणनिबद्धत्वात्पौदगलिककर्मफलमुपभुञ्जावः पुनरप्यन्यं: पौदूगलिककर्म भिबंध्यते । ततः 
पोद्गलिककमंकायंत्वात्पौदूग लिककर्मकारणत्वाच्च पौद्गलिका एव प्राणा निश्चीयन्ते ॥ १४८॥ 

भूमिका--अब, प्राणों की पौदूगलिकता सिद्ध करते है--- 


१ उवभुजदि (ज० बु०)। 
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अच्चयार्थ--[ मोहादिके कर्मभि | मोहादिक कर्मो से [बद्ध:] बंधा हुआ होने से 
[जीव | जीव [प्राणनिबद्धः| प्राणो से सयुक्त होता हुआ [कर्मफलं उपभुजानः] कर्म- 
फल को भोगता हुआ [अन्ये: कर्मभि. | अन्य (नवीन) कर्मो से [बध्यते| बन्धता है । 

टीका--( १) क्योकि मोहादिक पौद्गलिक कर्मों से बंधा हुआ होने से जीव प्राणों 
से संयुक्त होता है और (क्योंकि) (२) प्राणों से सयक्त होने के कारण पौदगलिक कर्मफल 
को भोगता हुआ पुनः भी अन्य पौद्गलिक कर्मो से बंधता है, इसलिये (१) पौद्गलिक कर्से 
के कार्य होने से ओर (२) पोद्गलिक कर्म के कारण होने से प्राण पोदूगलिक ही निश्चित 
होते है ॥१४५॥ 

तात्पयवृत्ति 

अथ प्राणाना यत्पूव॑सूत्रोदित पौदगलिकत्व तदेव दर्शवति-- 

जीवो पाणणिबद्धो जीवः कर्त्ता चतुर्भि प्राणैनिबद्ध सम्बद्धो भवति। कथंभूतः सन्‌ ? बद्धो 
शुद्धात्मोपलम्भलक्षणमोक्षादिविलक्षणैबंद्ध । कैबेंद्ध ? सोहादिए्ाह कम्सेहि मोहनीयादिकर्म भिबद्धस्ततो 
ज्ञायते मोहादिकर्म भिर्बद्ध सन्‌ प्राणनिबद्धों भवति, नच कर्मबन्धरहित इति | तत एव ज्ञायते प्राणा: 
पुदगलकर्मोद्यजनिता इति। तथाविध सच्‌ किकरोति ? उवभुंजदि कम्मफल परमसमाधिसमुत्पन्न- 
नित्यानन्दैकलक्षणसुखामृतभोजनमलभमान सन्‌ कटुकविषसमानमपि कर्मफलमुपभुड्क्त । वज्ञदि 
अण्णोह कम्मेह तत्कर्मफलमुपभुञझ्जान सन्नय जीव कर्मरहितात्मनो विसद्शरन्यकर्म भिर्नेवत रकरम- 
भिवंध्यते । यत कारणात्कर्मफल भुञज्जानो नवतरकर्माणि बध्नाति, ततो ज्ञायते प्राणा नवतरपुद्गल- 
कर्मणा कारणभूता इति ॥ १४८॥ 

उत्थानिका--आगे प्राण पोदगलिक है, जैसा पहले कहा है उसी को दिखाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( भोहादिएह कम्मेहि) सोहनीय आदि कर्मो से (बद्धो) 
बंधा हुआ (जीवो) जीव (पाणणिबद्धो ) चार प्राणों से सम्बन्ध करता है (कम्मफल उवभुंजदि) 
व कर्मो के फल को भोगता हुआ (अण्णेंहि कम्म्ेहि बज्ञदि) अन्य नवीन कर्मो से बंध जाता 
है। शुद्धात्मा की प्राप्तिरूप मोक्ष आदि शुद्ध भावों से विलक्षण सोहनीय आदि आठ कर्मो 
से बंधा हुआ यह जीव इन्द्रिय आदि प्राणों को पाता है। जिसके कर्मबन्ध नहीं होते उसके 
यह चार प्राण भी नहीं होते है, इसो से यह जाना जाता है कि ये प्राण पुद्गल कर्म के 
उदय से उत्पन्न हुए है तथा जो इन बाह्य प्राणों को रखता है वही परम समाधि से 
उत्पन्त जो नित्यानन्दसयी एक सुखासृत का भोजन उसको न भोगता हुआ इन इन्द्रियादि 
प्राणो से कड़वे विष के समान ही कर्मों के फलरूप सुख दुःख को भोगता है और वही जीव 
कर्मफल भोगता हुआ कर्म-रहित आत्मा से विपरीत अन्य नवीब कर्मो से बंध जाता है, 
इसी से जाना जाता है कि थे प्राण नवीन पुद्गल कर्म के कारण भी है ॥१४८॥ 
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अथ प्राणानां पौदृगलिककमंकारणत्वमुन्सीलयति--- 


पाणाबाधं जीवो मोहपदेसेहि कुणदि जीवाणं । 
जंदि सों हवदि हि बंधो णाणावरणादिकम्मेहि ॥१४ढे॥ 
प्राणाबाध जीवो मोहप्रद्देघासभ्या करोति जीवयो । 
यदि स भवति हि वन्धो ज्ञानावरणादिकर्मशि ॥१४४।॥ 
प्राणहि तावज्जीवः कर्मफलमुपभुंक्ते, तदुपभुझजानो मोहप्रद्देष|बाप्नोति ताभ्यां 
स्वजीवपरजीवयो: प्राणाबाधं विदधाति । तदा कदाचित्परस्य द्रव्यप्राणानाबाध्य कदाचि- 
दनाबाध्य स्वस्थ भावप्राणानुपरक्तत्वेत बाधमानो ज्ञानावरणादीनि कर्माणि बध्नाति । एवं 
प्राणा: पोदुगलिककर्सका रणतामुपयान्ति ॥ १४दै॥ _ | 
भूमिका--अब, प्राणों के पौदूगलिक कर्म का कारणत्व प्रगट करते है-- 
अन्वयार्थें--- | यदि | यदि [स. जीव | वह (प्राण-सयुक्त) जोव [मोहप्रद्देषाभ्या | 
भोह और द्वेष के द्वारा [जीवयो | (स्व तथा पर) जीवो के (प्राणाबाधं करोति] प्राणो 
को बाधा पहुचाते है, [हि] तो निश्चय से (ज्ञानावरणादिकर्मि बध ] ज्ञानावरणादिक 
कर्मो के द्वारा बध [भवति] होता है । 


टीका--पहले तो प्राणों से जीव कर्मफल को भोगता है, उसे भोगता हुआ मोह 
तथा ह्वेष को प्राप्त होता है और उनसे स्वजीव तथा परजीव के प्राणो को बाधा पहुँचाता 
है। वहाँ कदाचित्‌ दूसरे के द्रव्य प्राणों को बाधा पहुँचाकर और बाधा न पहुंचाकर, 
उपरक्तता (रागादिक रूप विकरिता) से (अवश्य ही) अपने भाव प्राणो को बाधा पहुँचाता 
हुआ, जीव ज्ञानावरणादि कर्मो को बांधता है। इस प्रकार प्राण पौद्गलिक कर्मो के 
कारणत्व को प्राप्त होते है ॥१४ ढै॥ ह 


तात्पर्यवृत्ति 


अथ प्राणा नवतरपुद्गलकर्मवन्धस्य कारण भवन्तीति पूर्वोक्तमेवार्थ विशेषेण समर्थयति-- 

पाणाबाध आयुरादिप्राणाना वाधा पीडा कुणदि करोति | स क ? जीवो जीव । काभ्या 
कत्वा ? मोहपदेसेहि सकलविमलकेवलज्ञानप्रदीपेन मोहान्धकारविनाशकात्परमात्मनो विपरीताभ्या । 
मोहप्रह्केपाभ्या | केपा प्राणवाधा करोति ? जीवाण एकेन्द्रियप्रमुखनीवानाम्‌ । जदि यदि चेत्‌ सो 
हवदि बधों तदा स्वात्मोपलम्भप्राप्तिख्पान्मोक्षाह्विपरीतो भूलोत्तरप्रकृत्यादिभेदभिन्न स परमागम- 
प्रसिद्धो हि स्फुट वन्धो भवति"[ कौ कृत्वा २ णाणावरणादिकस्मेह ज्ञानावरणादिकर्म भिरिति । ततो 
नायते प्राणा पुदुगलकर्मवन्धकारण भवन्तीति । 


पवयणसारो ] [| ३७१ 


अयमत्रार्थ --यथा कोडपि तप्तलोहपिण्डेन परं हन्तुकाम सन्‌ पूर्व तावदात्मानमेव हन्ति 
पश्चादस्यघाते नियमों नास्ति, तथायमज्ञानी जीवो5षपि तप्तलोहपिण्डस्थानीयमोहादिपरिणामेन 
परिणत सम पूर्व निविकारस्वसवेदनज्ञानस्वरूप स्वकीयशुद्धप्राण ह॒न्ति पश्चादुत्तरकाले परप्राणघाते 
नियमो नास्तीति ॥१४८॥। 

उत्थानिका--आगे प्राण नवीन कर्म पुदुगल के बन्ध के कारण होते है, इसी ही 
पूर्वोक्त कथन को विशेषता से कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) जब (जीवो) यह जीव (मोहपदेसेहि) मोह और 
देष के कारण (जीवाणं पाणाबाधं) अपने और पर जीवों के प्राणों को बाधा (कुणदि) 
पहुँचाता है तब (हि) निश्चय से इसके (सो बंधो) वह बन्ध (णाणावरणादिकरस्मेहि) ज्ञाना- 
वरणी आदि कर्मो से (हवदि) होता है । जब्च यह जीव सर्व प्रकार निर्मेल केवलज्ञानरूपी 
दीपक से सोह के अंधकार को विनाश करने वाले परमात्मा से विपरीत मोहभाव और द्वेष- 
भाव से परिणसन करके अपने भाव और द्रव्य प्राणों को घातता हुआ एकेन्द्रिय आदि जीवों 
के भाव और आयु आदि द्रव्य प्राणों को पीड़ा पहुंचाता है तब इसका ज्ञानावरणादि कर्मों 
के साथ बंध होता है जो बंध अपने आत्मा की प्राप्ति रूप सोक्ष से विपरीत है 
तथा घुल और उत्तर प्रकृषतियों के भेद से अनेक रूप है । इससे जाना गया कि प्राण पुद्गल 
कर्मबंध के कारण होते है । 

यहां यह भाव है कि जैसे कोई पुरुष दूसरे को मारने की इच्छा से गम लोहे के 
पिड को उठाता हुआ पहले अपने को ही कष्ट दे लेता है फिर अन्य का घात हो सके 
इसका कोई नियम नही है, तेसे यह अज्ञानी जीव भी तप्त लोहे के स्थान में मोहादि 
परिणामों से परिणमन करता हुआ पहले अपने ही निविकार स्वसंवेदन ज्ञानस्वरूप शद्ध 

!ण को घातता है उसके पीछे दूसरे के प्राणों का घात हो या न हो ऐसा कोई नियम 

तही है ॥१४दै॥ 

अथ पुद्गलप्राणसन्ततिप्रवृत्तिहेतुमन्तरज्भमासृत्रयति--- 

आदा कस्ससलिससो धरेदि पाणे पुणो पुणो अण्णे । 
ण चयदि जाव ममत्तं देहपधाणेसु/ विसयेसु ॥१५०॥ 
आत्मा कर्ममलीमसो धारयति प्राणान्‌ पुन पुनरन्यान्‌ । 
न त्यजति यावन्ममत्व देहप्रधानेसु विषयेष ॥१५०॥ 

येयमात्मन पौद्गलिकप्राणानां संतानेव प्रवृत्ति: तत्या अनादिपौदगलकर्ममलं 

शरोरादिममत्वरूपमुपरक्तत्वमन्तरड्भो हेतु: ॥१५०॥ 





.._ १ ममत्ति (ज०बृ०)। २ देहपहाणेसु (ज० बु०)।  77यययययर्एछर्ए ) 
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भूमिका--अब पौद्गलिक प्राणों की संतति (प्रवाह-परम्परा) की प्रवृत्ति का अन्तरंग 
हेतु सूत्र द्वारा कहते है-- 
अन्वयार्थ--[ यावत्‌] जब तक [वेहप्रधानेषु विषयेष | देहप्रधान (देहादिक) 
विपयो में [ममत्व] ममत्व को [न त्यजति | नहीं छोड़ता, [कर्ममलीमसः आत्मा] तब 
तक कर्म से मलीन आत्मा [पुन पुन.] पुनः पुन [अन्यान्‌ प्राणान्‌] अन्य-अन्य प्राणो को 
[धारयति | धारण करता है ॥१५०।॥ 
टीका--जो यह आत्मा की पौद्गलिक प्राणों की संतानरूप प्रवृत्ति है, उसका 
अन्तरंगहैतु शरीरादि का ममत्वरूप उपरक्तत्व है, जिसका मूल (निमित्त) अनादि पोदलिक 
कर्म है ॥१५०॥ 


तात्पर्यवृत्ति 


अथेन्द्रियादिप्राणोत्पत्ते रन्तर ज्भरहेतुमुपदिशति-- 

आदाकम्मसलिससो अयमात्मा स्वभावेन भावकर्मद्रव्यकर्मनोकर्म मलरहितत्वेना त्यन्तनिर्म लो5पि 
व्यवहारेणानादिकर्मबन्धवशान्मलीमसो भवति | तथाभूत सन्‌ कि करोति ? धरेदि पाणे पुणो पुणो 
अण्णे धारयति प्राणान्‌ पुन पुन अन्यान्नवतरान्‌ । यावत्किम्‌ ? ण चयदि जाव मर्मात्त निस्नेहचिच्च- 
मत्कारपरिणतेविपरीता ममता यावत्काल न त्यजति | केषु विषयेष ? देहपहाणेसु विसयेसु देहविपय- 
रहितपरमचैतन्यप्रकाशपरिणते प्रतिपक्षभूतेषु देहप्रधानेषु पज्चेन्द्रियविषयेष्विति। तत स्थितमेतत्‌ 
इन्द्रियादिप्राणोत्पत्तेदेंहा दिमम॒त्वमेवान्तरज्भ कारणमिति ॥ १५०॥ 

उत्थानिका--आगे इन्द्रिय आदि प्राणों की उत्पत्ति का अतरग कारण उपदेश 
करते है-- 4; 

अन्वय सहित विशेषाथ--(कम्ममलिससो) कर्मो से मेला (आदा) आत्मा (पुणों एणो) 
बार बार (अण्णे पाणे) अन्य-अन्य नवीन प्राणी को (धरेदि) धारण करता रहता है। 
(जाव) जब तक (देहपहाणेसु चिसयेसु) शरीर आदि विषयो मे (मर्मात्तण चयदि) ममता 
को नही छोड़ता है। जो आत्मा स्वभाव से भावकरं, द्रव्य कर्म और नोकसंरूपी मेल से 
रहित होने के कारण अत्यन्त निर्मेल है तो भी व्यवहारनय से अनादि कमे बंध के वश 
से मेला हो रहा है । ऐसा होता हुआ यह आत्मा उस समय तक बार-बार इन आयु आदि 
प्राणो को प्रत्येक शरीर से नवीन-नवीन धारता रहता है जिस समय तक यह शरीर व 
इन्द्रिय विबयो से रहित परम चेतन्यमयी प्रकाश की परिणति से विपरीत देह आदि पद्चे- 
द्वियो के विषयों से स्नेह रहित चेतन्य चमत्कार की परिणति से विपरीत ममता को नही 
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व्यागता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि इन्द्रिय भादि प्राणों की उत्पत्ति का अंतरंग कारण 
देह आदि में समत्व करना ही है ॥१५०॥ 

अथ पुद्गलप्राणसंततिनिवृत्तिहेतुमन्तरज्भ प्राहयति--- 

जो इंदियादिविजई भवीय उवओगमपष्पगं झादि । 
कर्म्मोह सो ण रंजदि किह त॑ पाणा अगुचरंति ॥१५१॥ 
य इन्द्रियादिविजयी भूत्वोपयोगमात्मक ध्यायति । 
कर्मंभि स न रज्यते कथ त प्राणा अनुचरन्ति ॥१५१॥ 

पुदगलप्राणसंततिनिवृत्ते रन्तरज्भे हेतुहि पौदूगलिककमंमूलस्योपरक्तत्वस्थाभाव: । स 
तु समस्तेन्द्रियादिपरद्रश्यानुवुत्तिविजयिनो भुत्वा समस्तोपाश्रयानुवृत्तिव्यावृत्तस्थ स्फटिकमणे- 
रिवात्यन्तविशुद्धपुपपोगसात्रसात्मात॑ सुनिश्चवलं॑ केवलमधिवसतः स्थात्त्‌ । इदसन्न तात्पर्य 
आत्मनोष्त्यग्तविभक्तसिद्धये व्यवहारजीवत्वहेतव: पुइगलप्राणा एवमुच्छेत्तव्या: ॥१५१॥ 

भूमिका---अब पौद्गलिक प्राणों की संतति की निवृत्ति का अन्तरंग हेतु सम- 
झाते है-- 

अन्वयार्थ--[ य ] जो [इन्द्रियादिविजयीभूत्वा | इन्द्रियादि का विजयी होकर 
[ उपयोगात्मक ] उपयोगमयी आत्मा को [ध्यायति] ध्याता है, |[स ] वह [कर्मभि | 
कर्मो के द्वारा [न रज्यते] रजित नही होता, [त] उसे [प्राणा.] प्राण [कथ॥] कंसे 
[अनुचरति | अनुसरण कर सकते है ? (अर्थात्‌ उससे प्राणो का सबंध नही होता ।) 

टीका--वास्तव से पोदगलिक प्राणों की संतति की निवृत्ति का अंतरद्च हेतु 
पौद्गलिक कर्म है मल जिसका, ऐसी उपरक्तता का अभाव है। समस्त इन्द्रियादिक पर 

द्रव्यों के अनुसार परिणति का विजयों होकर, (अनेक वर्णा वाले) आश्रयानुसार होने वाली 

सारी परिणति से व्यावृत (पृथक्‌ ) हुये स्फटिकमणि की भांति, अत्यन्त विशुद्ध उपयोग- 
मात्र अकेले आत्मा में सुनिश्वलतया बसने वाले (जीव) के वह (अभाव) होता है। 

यहाँ यह तात्पयं है क्रि--आत्मा की अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करने के लिये व्यव- 
हार जीवत्व के हेतुम्गृत पोद्गलिक प्राण इस प्रकार उच्छेद करने योग्य हैं ॥१५१॥ 

तात्पयदृत्ति 
अधेन्द्रियादिप्राणानामभ्यन्तविरनाशकारणमावेदयति--- 


जो इदियादिविजई भदीय य कर्त्तातीन्द्रियात्मोत्वसुखामृतमन्तोपवलेलेन जितेन्द्रियत्न 
नि वषायनिर्मलानूभूतिवलेन कपायजयेन पज्चेन्द्रियादिविजयीभूत्वा उदओगमप्पगं झादि केवलज्ञान- 








१ रज्जदि (त> दृ०)। 
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दर्शनोपयोग निजात्मान ध्यायति कम्मेहि सो ण रज्जदि कर्मभिश्चिच्चमत्कारात्मन प्रतिबन्धरकरज्ञाना- 
वरणादिकर्मभि स न रज्यते न बध्यते । किह त॑ पाणा अणुचरति कर्मवन्धाभावे सति त पुरुष प्राणा 
कर्त्तार कथमनुचरन्ति कथमाश्रयन्ति ? न कथमपीति | ततो ज्ञायते कपायेन्द्रियविजय एवं पज्चे- 
न्द्रियादिप्राणाना विनाशकारणमिति ॥। १५१॥ 


“एवं सपदेसेहि सम्मग्गो इत्यादि गाथाष्टकेन सामान्यभेदभावनाधिकार समाप्त । 


उत्थानिका--आगे इन्द्रिय आदि प्राणो के अतरग नाश के कारण को प्रगट 
करते है-- 


अन्वय सहित विशेषा्थ--(जो ) जो कोई (इंदियादिविजइ) इंद्रिय आदि का 
जीतने वाला (भवीय) होकर (उबओगं) उपयोगमयी (अप्पग) आत्मा को (झादि) ध्याता 
है। (सो) सो जीव (कम्मेहि) कर्मो से (ण रज्जदि) लिप्ठ नही होता है अर्थात्‌ नही बधता 
है (किह) तब किस तरह (पाणा) प्राण (तं) उस जीव को (अणुचरंति) आश्रय करेगे ? 
जो कोई भव्य जीव अतीन्द्रिय आत्मा से उत्पन्न सुखरूपी अमृत से संतोष के बल से 
जितेन्द्रिय होकर तथा कषाय-रहित निमंल आत्मानुभव के बल से कषाय को जीतने से पंचे- 
न्द्रिय को जीतकर केवलज्ञान और केवलदर्शन उपयोगमयी अपनी ही आत्मा को ध्याता है 
वह चेतन्‍्य चमत्कारसयी आत्मा के गरुणो के विध्न करने वाले ज्ञानावरण आदि कर्मो से 
नही बंधता है। कमंबन्ध के न होने पर ये इन्द्रियादि द्रव्यप्राण किस तरह उस जीव का 
आश्रय कर सकते है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह आश्रय नही करेंगे । इसी से जाना जाता 
है कि कषाय और इंद्रिय के विषयो का ज॑:तना ही पचेन्द्रिय आदि प्राणो के विनाश का 
कारण है ॥१५१॥ 


इस तरह “एवं सपर्देसेहि सम्मर्गो”” इत्यादि आठ गाथाओं से सामान्य भेद भावना 
का अधिकार समाप्त हुआ । 


तात्पर्यवृत्ति 

अथानन्तरमेकपञ्चाशदगाथापर्यन्त विशेषभेदभावनाधिकार कथ्यते। तत्र विशेषान्तराधि- 
कारचतुष्टय भवति | तेषु चतुर्ष. मध्ये शुभाद्युपयोगत्रयमुख्यत्वेनेकादशगाथापर्यन्त प्रथमविशेषान्तरा- 
धिकार प्रारभ्यते । तत्र चत्वारि स्थलानि भवन्ति । तस्मिन्नादौ नरादिपर्यायै सह शुद्धात्मस्वरूपस्य 
पृथक्त्वपरिज्ञानार्थ “अत्थित्तणिच्छिदस्स हि” इत्यादि यथाक्रमेण गाथात्रयम्‌ | तदनन्तर तेषा सयोग- 
कारण “अप्पा उवओगप्पा” इत्यादि गाथाह्यम्‌ | तदनन्तर शुभाशुभशुद्धोपयोगत्रयसूचनमुख्यत्वेन 
“जा जाणादि जिणिदे” इत्यादि गाथात्रयम्‌ । तदनन्तर कायवाम्मनसा शुद्धात्मना सह भेदकथनरूपेण 
“णाह देहो” इत्यादि गाथात्रयम्‌ । एवमेकादशगाथाभि प्रथमविशेषान्तराधिकारे सयुदायपातनिका । 


पवयणसारो ॥ [ ३२७४५ 


अथानतर इक्यावन गाथाओ तक विशेष भेद की भावना का अधिकार कहा जाता है, 
यहा विशेष अन्तर अधिकार चार है । उन घारो के बीच मे शुद्ध आदि तीन उपयोग की 
मुख्यता से ग्यारह गाथाओ तक पहला विशेष अन्तर अधिकार श्रारम्भ किया जाता है, 
उसमे चार स्थल है। पहले स्थल मे मनुष्यादि पर्यायों के साथ शुद्धात्म स्वरूप का भिन्‍्तपना 
बताने के लिये “अत्थित्तणिच्छिदस्सहि” इत्यादि यथाक्रम से तीन गाथाए है। उसके पीछे 
उनके सयोग का कारण “अप्पा उबओगप्पा” इत्यादि दो गाथाएं है। फिर शुभ, अशुभ, 
शुद्ध उपयोग तीन की सूचना की मुख्यता से 'जो जाणादि जिणिदे” इत्यादि गाथा तीन 
है । फिर मन वचन काय का शुद्धात्मा के साथ भेद है, ऐसा कहते हुये “णाह देहों' 
इत्यादि तीन गाथाए है। इस तरह ११ गाथाओं से पहले विशेष अन्तर अधिकार मे 
समुदायपातनिका है । 

अथ पुनरप्पात्मनोः्त्यन्तविभक्तत्वसिद्धपे गतिविशिष्टव्यवहारजीवत्वहेतुपर्यायस्व- 
रूपघुपव ण॑ यति--- 

अत्थित्तणिच्छिदस्स हि अत्थस्सत्थंतरस्हि संभूदो । 
अत्थो पज्जाओ सो संठाणादिप्पभेदेंहि ॥१५२॥ 
अस्तित्वनिश्चितस्य ह्यर्थस्यार्थान्‍तरे सभूत । 
अर्थ पर्याय स॒ सस्थानादिप्रभेदें ॥१५२॥ 

स्वलक्षणभृतस्वरूपास्तित्वनिश्चितस्येकस्यार्थस्प स्व॒लक्षणभुतस्वरूपास्तित्वनिश्चित 
एवान्यस्मिन्तर्थ विशिष्टरूपतया सभावितात्मलाभोथ्थोइनेकद्रव्यात्मकः पर्यायः॥ से खलु 
पुद्गलस्य पुद्गलान्तर इब जीवस्य पुदुगले संस्थानादिविशिष्टतया समुपज्ञायमान: संभाव्यत 
एवं । उपपन्नश्चेबंविध: पर्याय: । अनेकद्रव्यसंयोगात्सत्वेन केवलजीवव्यतिरेकमात्रस्थेकद्रव्य- 
पर्यायस्पास्खलितस्पान्तरवभासनात्‌ ॥१५२॥ 

भूमिका--अब, फिर भी, आत्मा की अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करने के लिये, 
व्यवहार जीवत्व की हेतुभुत गतिविशिष्ट (देव-मनुष्यादि ) पर्यायों का स्वरूप कहते है-- 

अन्वयार्थ---[ अस्तित्वनिश्चितस्य 3यस्प हि] (अपने सहज स्वभावरूप) अस्तित्व 
से निश्चित अर्थ (द्रव्य) का [अर्थान्तरे सभूत. | अन्य अर्थ में उत्पत्ति रूप [अर्थ | अर्थ 
(भाव) [पर्याय | पर्याय है, [स | वह (पर्याय) [सस्थानादिप्रश्नेदं.] सस्थानादि भेदो 
सहित है । 


१ भत्वस्सत्थतरम्मि (ज० बु०)। 


३७६ |] [ परवयणसारो 


टीका-स्वलक्षणभूत स्वरूप-अस्तित्व से निश्चित एक अर्थ (द्रव्य) का, स्व- 
लक्षणभूत स्वरूपअस्तित्व से ही निश्चित, अन्य अर्थ से विशिष्ट (भिन्‍्त-भिन्‍न) रूप॑ से 
उत्पन्त होता हुआ अर्थ (भाव) अनेक द्रव्यात्मक पर्याय है। वह वास्तव से, जसे पुद्गल 
की अन्य पुदगलात्मक पर्याय उत्पन्न होती हुई देखी जाती है, उसी प्रकार जीव की, 
पुदूगल मे सस्थानादि से विशिष्टतया (सस्थान इत्यादि के भेद सहित) उत्पन्न होती हुई 
अनुभव से अवश्य आती है और ऐसो पर्याय योग्य घढित है, क्योकि केवल जीव की व्यति- 
रेकमात्र अस्खलित एक द्रव्य पर्याय का अनेक द्रव्यो के सयोगात्मक भीतर अवभास (ज्ञान) 
होता है । 

भावार्थ--यह्म पि प्रत्येक द्रव्य का स्वरूप-अस्तित्व सदा ही भिन्‍न-भिन्‍न रहता है 
तथापि, जंसे पुदूगल की अन्य पुद्गल के सम्बन्ध से स्कन्धरूप पर्याय होती है उसी प्रकार 
जीव की पुद्गलो के सम्बन्ध से देवादिक पर्याय होती हैं। जीव की ऐसी अनेक द्रव्यात्मक 
देवादि पर्याय अयुक्त नही हैं; क्योकि भीतर देखने पर, अनेक द्रव्यों का संपोग होने पर भी, 
जीव कही पुदूगलो के साथ एकरूप पर्याय नही करता, परन्तु वहां भी मात्र जीव की (पुद्गल- 
पर्याय से (भिन्‍न) अस्खलित (अपने से च्युत न होने वाली) एक द्रव्यपर्याय ही सदा प्रव्तंसान 
रहती है ॥१५२॥ 


तात्पयं॑बृत्ति 

अथ पुनरपि शुद्धात्मनो विशेषभेदभावनार्थ नरनारकादिपर्यायरूप व्यवहा रजीवत्वहेतु दर्शयति-- 

अत्थित्तणिच्छिदस्स हि चिदानन्देकलक्षणस्वरूपास्तित्वेव निश्चितस्य ज्ञानस्य हि स्फुट । 
कस्य ? अत्थस्स परमात्मपदार्थस्य अत्थतरम्मि शुद्धात्मार्थदन्यस्मिन्‌ ज्ञानावरणादिकर्मरूपे अर्थान्तिरे 
सभूदों सजात उत्पन्न अत्थो यो नरनारकादिरूपो5र्थ । पज्जाओं सो निर्विकारशुद्धात्मानुभूतिलक्षण- 
स्वभावव्य>जनपर्यायादन्यादूश सच्‌ विभावव्यञ्जनपर्यायों भवति | स इत्थभूतपर्यायों जीवस्य । 
के कृत्वा जात ? सठाणादिप्पभेदेह सस्थानादिरहितपरमात्मद्रव्यविलक्षण॑ सस्थानसहननश री रादि- 
प्रभेदेरिति ॥१५२॥। 

उत्थानिका--आगे और भी शुद्धात्मा की विशेष भेद भावना के लिये तर तारक 
आदि पर्याय का स्वरूप जो व्यवहार जीवपने का हेतु है दिखाते है-- 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(अत्थित्तणिच्छिदस्स) अपने अस्तित्व द्वारा निश्चित 
(अत्थस्स ) जीव नामा पदार्थ के (हि) निश्चय से (अत्थतरम्मि संभुदो) पुद्गल द्रव्य के 
संयोग से उत्पन्न हुआ (अर्थ:) नर नारक आदि विभाव पदा्थं है सो वही (संठाणादिप्प- 
भेदेहि) संस्थान आदि के भेदो से (पज्जायो) पर्याय है । चिदानन्दमयी एक लक्षणरूप स्वरूप 


पवयणसारो | [ ३७७ 


अस्तित्व से निश्चित ज्ञानमयी परमात्मा पदार्थरूप शुद्धात्मा से अन्य ज्ञानावरणादि कर्मो के 
सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ जो तर तारक आदि का स्वरूप है वह छः संस्थान व छः संहनन 
आदि से रहित परमात्मा द्रव्य से बिलक्षण संस्थान व संहतन आदि फे हारा भेदरूप 
विकार रहित शुद्धात्मानुभवलक्षणरूप स्वभाव व्यंजनपर्याय से भिन्‍त्र विभाव व्यंजनपर्याय 
है ॥१५२॥ 
अथ पर्यायव्यक्तीर्द शंयति--- 
ण्रणारयतिरियसुरा संठाणादीहि अण्णहा जादा । 
पज्जाया जीवाणं उदयादिहि णामकम्मस्स ॥१५३॥ 
नरनारकतिर्यक्सुरा सस्थानादिभिरन्यथा जाता । 
पर्याया जीवानामुदयादिभिर्नामकर्मण ॥१५३॥। 
नारकस्तियंडमनुष्यो देव इति किल पर्याया जीवानाम। ते खल नामकरमंपुद्गल- 
विपाककारणत्वेनानेकद्रव्यसंयोगात्मकत्वात्‌ कुकूलाड्भरारादिपर्याया जातवेदसः क्षोदखिल्व- 
सस्थानादिभिरिव संस्थानादिभिरन्यथेव सृता भवन्ति ॥१५३॥ 
भूमिका--अब, पर्याय के भेद बतलाते है--- 
अन्वयार्थ--[ नामकर्मण: उदयादिशि.] नामकर्म के उदयादिक के कारण (होने 
वाली) [जीवानाम] जीवो की [नरनारकतियंकसुरा ] मनुष्य-नारक-तिर्यच-देवरूप 
[ पर्याया ] पर्याये [सस्थानादिभि. ] संस्थानादि के द्वारा [अन्यथा जाता ] अन्य-अन्य प्रकार 
की होती है। 
टीका--ना रक्, तिथंच, मनुष्य और देव-जीदों की पर्याये है। नामकर्मरूप पुदूगल 
फे विपाक के कारण अनेक द्वव्यों के संयोगात्मकपने से जैसे तुष की अग्नि और अंगार 
इत्यादि अग्ति की पर्याय चुरा और डली इत्यादि आकारो से अन्य-अन्य प्रकार की होती 
है, उसी प्रकार वे (जीव फी नारफ्तादि पर्याय) वास्तव मे संस्थानादि के द्वारा अन्यान्य 
प्रकार की होती है ॥१५३॥। 
तत्त्पयंवृत्ति 
अथ तानेव पयायनेदान्‌ व्यक्तीकरोति-- 
णरणारयतिरियसुरा नरनारकतियंग्देवरपा अवस्थाविशेपा । सठांणादीह अण्णहा जादा 
सरधानादिनिरन्यधा जाता, मनुष्यनवे यत्ममचतुरखरादिसस्थानमोदारिकशरीरादिक च॒ तदपेक्षया 
भवान्तरेष्न्यह्विसदूश सस्थानादिक भवति । तेन कारणेन ते नरनारकादिपर्याया अन्यथा जाता निन्ना 
नण्यन्त । न च युद्धदुर्देकस्व तावपरमात्मद्रव्यत्वन । कस्मात्‌ ? तृणकाप्ठपत्राकारादिभदनिन्नस्पास्नेस्थि 


